צ ה 2 ה זט והפוש זצ א הוש נש אט 8ממװטונעפ אטמצט/פ 


8 .0 א 


אסצאע-א 1ועט 4911 מעט-א זן 


260 טס ז2װ 1928 


2 


אט דאטםס 8008 בפוססזצ זא אס1ז ,א 


59 655,116 א , 111:2851ג/ 


תפדאמס אססמ מפנספנצ זא אסזדא א 
5 טס 5924,, זא , דג 
6 פפנצ | 2560-4900 413 


6 04. מע דיאפסצססמפצפנפמנצ צשעלעע 


ממד 203 סאזנספאטע תסן8א}ג 
צמא צ-פמזז מפזפממזצ זא דנסנם סמעפמ1מ1?פ אומשעדפ 
:צכ3 פעפמזצסט? 9פ84 טע 


4ד 1 0196:) . 1101/6 
10161/107161 גזש701ט) 146 65 4716/ 
{ד/גוזזם1 1811זוטג1זב) זוסמזקו50 1116 
1 1ז111/90/10 .3 078טז0 8114 108016 
/ס/101605 2102 
06רקן 1400614 

1011116041071 170780145 141:/1160118 
140561 .12 11 
/5/0נוע{סזס 1 חס 40 םחל 
101111681101 ס'זשט111ס1 166116116 שוהם {דדזםבע 
עד עס פסמאפזם? מאא פ5מעמואעזא סאג 
ז66116) 1000 /116615 1004 


1ססתנץפּ 1:8010021 4 680004,15קן 0106 צס ,6סםע 00146016 סה 1 
רזסז) 6מתסס תסתק010ס זטס זס} תסםהזנקפח1 116 .ץזנט162ס 106150צ }0 
.151261 ,0ז1615216 {!ס 1ת11202 6016 4 2156 60זסת 06} שיט ת06512 8 


95 עקלנסקןסעקן 11611600121 20 +2געעקןסס 106 1696015 ס60-) עססם װ310015 21ת1420 סח 
רגמזסס 110טקן 106 תג ז61106 15 4416 פנ ,16026ששסתא צטס 01 0654 סת} 10 .5עססט טס תו 
14600060 06 תגס ז106סת 6 12צעקסס +162נטס סת הסגתטש זס} /+1סטצ תגתקזס תג 15 1 זס 
- 0068 סחטט ששסחא טסץ 14 עס - אזסעט 4015 10 ו12צעקסס 6טש20 תג ס1סת טסץ 16 
-60018067.018ת1020456ס 21 6101 צט זס, 101א 413-256-4900 21 סתסתק עס פט 1204ת00 16256קן 


8 ת 


הרב דר. ישכר דוב בערגמאן 


15814:0-657-121983 -+ 4 


הדרש והרעיון 


מאמרים ורעיונות במקצועות שונים ערוכים כפי סדר 

פרשיות השבוע, הגיונות מוסריים, דבר בעתו לכל 

תקופות השנה והמועדים, משובצים בהרבה מאמרי 
חכמינו ז"ל ע"ד הפשט וההגיון. 


מ א ת 


= ב רר. ישכר דוב בערנסאן 


הוטאב,, טוש ". טמ תיבל -טשינג 


נידיאָרק ‏ : תשי"ב 


צט 1951 1808זצַץסס 
אגא,זאסתםעם .ם זמם,/ ח 
. צ+ .א , אמס + שעזן 


ב דפוט ה א חי"ם שו ?ויי קפס 
ע? ‏ 0.5.4 706 22 2776166 
.620 2081191186 46 סאזעצזסאז} .2409 88ע1186ט511 
.צ א ,3 3018 שסאג .56 468 12256 21 
53 = 


ספרי זה מקטר ומוגש לרעיתי 
המעוכלת 
הרבנית חנה מלכה תח" 


בת אדמו"ח הגאון הצדיק הקדוש 
חור ד ממתיי יש וצ 2 האפ הו 
מבילקע. 
בן הגאון הצדיק הקדוש 
מור ר ישחה יק /ציל האדמן תש 
מספינקא 


כרע"ה נאמשה שתמחהת שטינ שהזקוי 
ולאמצוי בּעבוהת' התורנית ההצבוהרית. 


הדת והמדע 
אהבת הבריות 


ת לכ די הע מטטים 


* 5 + + * * 5 = 8 = * = = = = = * * 5 * = 6 * * = = = + * = * = * = אי * = * = = = = = = = = = = * * = = 6 * * 5 5 * * + * = * 6 4 6 * * 5 6 * 6 4 * 6 6 64 5566 


הפ פ טס 5 פא הס 8ס אס 6 8 פס = 5 09 68 6 5 ה = 6ט פס = 6 ס הס = 8 הס 6 0 ס 66 = 6 = 5 6 ס 66 566 5 6566 6 65 65 666 6 ם 


פ פי פאה הפ הפ 5ס 58 פאט = פס = 5 ס + 5ה 8 6 א = = 65 8 = = = = 8 6 5 8 = 6 6 6 = = = 5 = * = = 5 * 5 = = = = = = * 8 8 8 6 = = 8 8 6 = 6 0 0 


5 5 * פא ** 5 55 ס טפ טס + פאה ** 65 5 5 56 = 6 6 6 ס = = = = = = ס = 8 = = = א = = = = * * = = 5 6 65 5 6 = * = = * 6 ס 8 6 = 6 6 6 4 66 6 2 


דור המבו? ועונשו א יע על יד ריר א ר ר א וי 


דור ההפלנה .. 


9 פאפ טס פא הס 55 הא 566 ס = 6 = = = ס = 5 הס = ס = = = = = * = 0 = = = = ס 8 = 6 6 6 6 6 8 5 6 56 5 6 5 6 6 5 0 55 6 5 65 66 6 066 66 


פ5פ+++פפפפט פאטס 5 יה + 658 * = = א = = = = * = = = = = = = = = = = = = ה 8 = = = 8 = 6 = 5 5 8 6 8 6 6 0 0 6 6 6 6 6 5 56 68 6 6 0 6666 


וירא 


הכנסת אורחים לפנים והצדקה שלנו יי ראי יל א 
הכנסת אורחים של אברהם ולוט יי ר יט א 


השידוכים לַפי השקפת התורה ר אטיל יי ר אי 
השידוכים לפנים והיום ערע ר ירא אי יע 
דעות רעות ומדות רעות א טע רישי ר א ר אל 


יעקב ועשו 2 
רומא וירושלים 


5 5 5 05 טס 84 טס 6 טס 8 8 טס 08 6 8 פס ס פ ס ה 6 0 0 66 8 66 6 5 6 0 66 65 55 45 60 65 6 6 טס 66 0665 6665 66,666 


יי ייר יי יי יי ייט 


פא 855 25 65 6 הא = / = 6 8 6 8 8 = = = = = = 8 = = ס 8 8 3 8 8 = = = = ס ס הס = = 8 = 5 66 8 = 6 0 = = 0 0 6 5 = 6 6 0 6 0 6 66 66 650 , 6, 06 


הר ציון והר עשו די יי ריר א א א ר יי 
ירושלים וישראל זי עי ור טי הי ר לע 
כעכו"ם ותלמיד חכם רע ר א - א א עי א 
אנטישמיות בכמה צורות יל אע ר הי ירע 


אברהם ויעקב 


6666, ,6,6,,, 6 ,,6, 6, 66, ,,5,6,,,, 666, ,,,6 464 ,,6 6 6666 64,646, 666,466 ,,:,6,:,:,:+,+++ 


תהכן הטניצנם 


חנוכה -- בימים ההם ובזמן הזה עי א א 
פּך השמן ונבורת החשמונאים טאר ארב :בר 505 
המתיונים והיונים במלחמת החשמונאים טעטט א ר טניט 
אמונה ועקשנות א א ער א ראט ר ארב טענב 
מלחמת הרוח והחומר א 
חינוך מע אש אה טע וע אש טכ בכ סמ ככנמכבנ: 


מ ק ץ 


חלומות העולם --- ופתרון היהודי יא א 
מדינת ישראל דע ער טבשב מכמבכבבבנב. 


נצח ישראל עי ער שטעט סטע מלססנככט /9:7' 


אהבת אחים אסיט טס שממ כט טס טס טס טס טכ כטסס סמ סנכ טנ סט-ססס22 
אהבה ונקמה יבר ר רערט טס בס בס סקמ:2ס 
יוסףה ואחיו טע אמט סבר טס טס םס טכ בס מס2סס סממכסם 
ענגלה ערופה בע ארב ער אי בטי רערט טס ט טס טכ טכ טס טסממכ בס כשנמכםב 
היחיד והרבים ער עבט בר טימס סבר טל טס כ טמ םס טס כבבמססכמפטססב 
שיבת ציון הירבט עבט יעשר מסכ טק סנ סכ סמ ססס: 


הפילוסופיה של החיים :1112 א 
צוואת יעקב אט ר ר ר יבג סנ 
ישרא? בנלות והגלות בישראל 164 א א אי 
ברכות של יעקב רע עיראעט אמט : 


הנלות והנאוסהטטט יעב א ר יי 
משה רבינו --- המנהיג הראשון של עם ישראל 2 א א 
שבט לוי ומדותיו וע א עבטמ סמסבנ 


חינוך במדינת ישראל 1221 221122::11:122:11121222 :עי א 
משה רבינו ורבי עקיבא ד עשע ‏ א טע טעב טענב 
שלשח מיני גלות ןע 


הטכן חענינ"ם 


= של ה 
שירת אמונה והנצחון טעט ער טא ר איער 
שירת משה-ותשבחות יתרו 1 טל ער ר א ומא אע טא 102 
שמחה וצער בישראל טע א בע 
מה בין דורות הראשונים לדורות האחרונים ? יס תע .ר ר 00 
נסים נלויות ונסים נסתרות על יי 0 
ית רו 
התורה והחיים א 2 יי ר רע ר ר ר טי 0 
סדר בחיי העם השעת יע ראג 
דבר הנדול-ודבר הקשה א אי ר ר ר ר יי ר אט 
נעשה ונשמע בי ארי א רקיע שש ר קה 
תורה -- המושג שלֹנו -- ושלהם אט טע יב גי 1 1 
85 = 5 8 י ה 
הפצצה האטומית -- והדת א אט 10 
משפט וצדקה יו יע אט א ארי ןה 
האלקית והחכמה עה א א א ר ר א 0 
ת ר ו מ ה 
צדקה א עי ר יי ר יי טעד אי א יש ר 2 
העושה והמעשה בע אע 2 א א 0260 
הבתי כנסיות והסענטערס יי א ער ר ער ר יור 
הף = ויה 
גדולת מרדכי וט אל טע 1 אע א 2 1 
הידור מצוה יא ר א וס 
פמרהכי וי' ילרים יאר ר א טל ייס 
זִכור ופורים ר ר א ר אט יע וף 
ת ש א 
הענל הזהב א ר עי ר א א ר 
משה -- חצי מלאך וחצי איש יט 012 
חרות וחירות ר 1 א רער ר יי 1 
ויק ה ל"5 קוהרי 
פ' החודש אשת וע וע א 1 
קירוש לבנה ר ר טא ר א 20 
משה ויהושע ר ר רא א עה 
דין ורחמים רע יע אב ר טי יע 
וי קר א 
הקרבנות וערכן ר אנ א ול א 
החי ומדבר ר ר יי אי א אי א א אי ר ר א יה 
מלכותא דארעא ומלכותא דרקיע ר אט לע - בשיל קה 


בחירה 


ת'יווכ'ן היע טיזנים 


שבת הנדול ידכב כסרכ יכיבי. 
פסח גדול ופסח קטן יט 1 ר ר רב סכ יס נאיג 
שבת ושלום עי יי א א 


שלטון העם והיחיד אע יכ כרככ2 
בנין נערים וסתירת זקנים .בע א 
תפלה בצבור ועשייה ביחיד י.י א עי 


טהרת המשפּחה טע 
טהרת המשפּחה ומחלת הסרטון (קענסער) עי 
ההינינה בישראל 20011:::122554 1505 :1 א א יי 


עם סנולה ועם קדוש 1 ...עב אע א 
הקדושה בישרא? ובעמים ר עבטב 22 
קידוש השם וחילול השם א לבב 
מסירת נפש יש בע עי יא אי יי 


העומר יע ער אט עב קמכע רככ בנבסמסס 
ספירה בעולם הקבלה אבב ביכמכם 
חירות פּוליטי ע ‏ ע ןכב סמטס טעב 
ברכת שהחיינו י ‏ מ אל מסככאככט 


ב ח ר"ב ח ק ו ת י 


סוציאליזם ע"פ התורה יע ע טכע סטכי 
וובס אא ‏ עעע ע ‏ ע ר טעב כ2:םנכ:-2ט 


הדנל העברי ומכ . 
תורה, גבורה ואיקונומי 212 2522226 1221 22 2225 
הדנלים וערכן א ר ר אש במ 


ברכת כהנים :1212 :ייבעט עי יי יי 
אחדות העולם ט עבט ס עבט יכ ברע טס בלב ביל געט 
שלום בית לט רבעב בס טכיש מט בכ כרטמנבו באב ריט טכ יכ במ טנ מי: 


הידכן :חע נפמים 


ב ה על ו ת ך 


הסכנה בקיצוניות אי ר בי יי 
דרך הממוצע בטי ר רע וע ערע 1 ארי א 
המתאוננים לפנים ובזמננו ר יי א אי עלאר 1 
מלחמה ועניוות ר א 1 ר א אט יי ארי ער אי 


מצוה עשירה ומצוה עניה ר א א ר ר על לאל 
לשון הרע ר ער בה א א א 
להנדי? אחרים ולהקטין עצמם יע ר 


מחלוקת -- הורתו ולידתו ר 
בנין-ופתירה 1 ר א ר עי ער 
בר אוריין ובר אבהן א 2 


שנאת ישראל ר ר יי א א יע ר 
עמלק, בלק, בלעם א יל בנ א 1 יא , 
הברכות ש? השונאים והתוכחות של האוהבים ר א 
כל ישרא? ערבים זה בזה ארגא אע אל 


שלום א ער ר 
ברכות וקללות יי ר טאר ואר ול אט יט 
שלום חסר ושלום שלם ער קר רג אע יט אי ר אי ר 


1 


שלום בג' אופנים אט ער ר ר גל א 


החניפה ועונשה ר 0 בש ר א ר 
ב ירטס קנע אע א אע = 0 
קדושת האדם ר ער 1 גב אלא 


שבת חזון יב ר א עו 
הבכיות ש? עם ישראל ר יע רד .202 
הזכרון והשכחה של האומה הישראלית 58 א 
קבלת התורה --- וכיבוש הארץ ע אל טע 
משה, ישעיה, ירמיה ער רא ר ר ר א 


שבת נחמו 7 א אע א 
הסנלות והסמלים של עפר וכוכבים א טג 
האופטומיזם של עם ישראל די טל ר ר 20 - א 
עם הספר ועם הזרוע א א יו א ר א - 3 
אמת ושלום א רש א ריעש - וז 


תוכן העניבים 


התפלה וערכה טא .יא א א 
עבודה שבלב יע א 
תפלה ומעשים ש עע עע ע רכ בכ טכענק 
וידוי יע א א רע אע רבכ טסנטנ. 


צדקה דאש ירע א ר ר רככ כטטסככנסכננט 
צדקה בכסף ודברים ע עע ‏ א רעמכאנ 
הרצון והיכולת ר סנ 
תפלה לעני וע עה עס ט טב במ נ בנ סנ ר 


השופט בישראל בטי 
הצדק בישראל עי א אע ער 
נחמת העם ע ע שש עב באט מכנאנבלמעטסכ:. 


גבורי ישראל ומלחמותיו אש בס טנ ממסבבן 
מלחמת מצוה טע 
בכנסת במדינת ישראל יע יע 


מצות ביכורים יו אט א עבט מ-נכב: 
הבאת ביכורים אע אבב טניט 
הגלות תחילתו מתוק וסופו מר אע א עבטב 
התנאים של עשיית המצוה 1122211:1414,. 212 262 א יי 


חינוך הבנים בע עי 
מבצר היהדות יט 1 יא 
היחיד והצבור רשע אע ענעי 
אחדות א א א 


ספקות וודאות ב עבטב עבט עבטב בע טרעמ סטטטמבמבטטטמט טמ סמט 
שבת ותשובה םרכ םבבר במס טעב טכיר מכבע יטמ רבעב ברטכ יטמ מםמם2טמממכמ = 


וואת הברכה -- פוכות -- שמחת תורה 


סוכת לויתן וסוכת סדום אע .2 
שמיני עצרת בארץ ובחוץ לארץ עי 
שמחת תורה ש ‏ עע ‏ ע ‏ ר ענ טכ 


מבוא 


ובקצה תבל מליהם (תהלים י"ט) אלו האגדות שמקדשים שמו 
של הקב"ה בהן. (תדב"א פ"ב) 

והישר בעיגין תעשה (שמות ט"ו) אלו אגדוח משבחות, הנשמעות 
באזני כל אדם (מכילתא בשלח) 

רצונך להכיר את מי שאמר וחהיה העולם ? למוד אגדה (ספרי) 
,כל המכניס בריה אחת תחת כנפי שמים מעלין עלין כאילו יצרה 
ורקמה והביאה לעולםײ (תוס' הוריות) 


ספרות הדרוש היא ספרות גדולה ועשירה מאד; רבת התוכן והצורה. 
והיא הולכת ומתעשרת בכל תקופה ותקופה על ידי גדולי הזמן ורבני ישראל 
המשקיעים בה מיטב מחשבתם ופרי הגיונם. 

כמה דורות שקעו בה את כח יצירתם ואת כל עושר רוחם. האנדה אינה 
נחלת יחידים אלא יצירה משותפת של כל האומה. והכל שותפים בבריות 
עולמה. 

הדרשנות בישראל עוד התחילה בימי הבית השני. דרשנינו הראשונים 
היו בעלי התלמוד, יוצרי המוסר היהודי. הם הם שהביעו את רוחם על ידי 
הסגנון הדרושי התלמודי בספרות האנדתית והמדרשית. הם הם שהטביעו את 
חותם האמת על קלסתר פנינו הרוחניים ע? ידי הרעיונות הצפונים בגנזי 
אוצרות חז"ל, הדרוש הוא אחד מכלי בטוי המחשבה שרבותינו הקדושים 
השכילו לחדור לתוך נשמת העם ומצפונם. 


האגדה כוללת הרבה ענינים מהשקפות העם ואשיו, על האומה הישראלית 
וקניניה הדתיים והלאומיים על מאורעותיה ועתידותיה. 

הדרשנות בישראל והשפעתה היתה ניכרת בכל ענפי החיים שבעמנו, ועל 
פיה נחתכו הרבה שאלות ופּרובלמות אקטואליות. בני עמנו נהרו לבתי 
כנסיות ומדרשות בכל שבת ויום טוב, להקשיב ולשמוע א? דברי דרשניהם 
ומוכיחיהם, כמו שאמרו חז"ל: בניתי לִי בתים -- אלו בתי כנסיות ובתי 
מדרשות, עשיתי לי ברכות מים -- אלו הדרשות (סנהדרין ל"ח). 

אחד הנגורמים העיקריים בקיומו של ישראל, על אף נדודיו והרפתקאותיו 
הקשים בכל זמן ובכל מקום, היא, בלי ספק, העובדה שמעולם לא נתייאש 
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מן הנאולה. כ? נחשול בחיי העם נחשב לדבר ארעי, צרה לשעה, שלא 
באה אלא לצרף את ישראל והכשירו למלכות שדי, שאין לה מקום אלא בעולם 
נאה ומתוקן. אין הקדוש ברוך הוא עושה את צרות עמו קבע. ,נזירי עבידי 
דבטלי? וכל פורעניות היא בת חלוף. ואם כי קשה ומפרכת היא בשעתה -- 
שכרה תמיד בצדה;: ממרקת היא את החטא ומפתחת בלב ישרא? את כח 
האמונה וסנולה הצפיה לִימי הנאולה ואחרית הימים. 


בעלי האנדה הזריעו אֹת גרעיני הנאולה בלב העם בדרכינו הארוכה 
דרך הנלות והסב?. הם הם הצליחו ביותר להעשיר את דמיון העם לנאולה 
בימי הזעם והרדיפות. 


בכל התלאות אשר מצאוהו בארצות פזוריו במשך אורך שנות נדודו 
ונלותו, האגדה הביאה אור וחיים בכנפיה לכל שדרות העם. 


הספרות המדרשית והאנדית הרחיקה את האומה הישראלית מהתבוללות 
עם יתר העמים. ההטפה חזקה את חיי הרוחה והמוסר והיא היא שעמדה 
לישראל? לבל ישבר לרסיסים מהמים הזידונים ששטפו עלינו לכלותינו בבל 
דור ודור על ידי שונאינו מבפנים ומבחוץ. ועד כמה הם אמתיים דבריהם 
של חכמים ז"ל בפסיקתא רבתי : ,פנים בפנים דבר ה' עמכם -- פּנים של 
אימה למקרא, --- פנים בינונית למשנה, -- פנים מסבירות להלכה, ופנים 
שוחקות --- לאגדה" --- כלומר, האנדה נתנה לנו את הפנים השוחקות בימי 
עצבון וסבל להתנבר על כל המכשולים והמעצורים אשר מצאתנו בדרך הנלות. 
האנדה קרבה את לבם של ישראל אל אביהם בשמים, ונטע בלבנו רגשי היראה 
ואהבה לבורא העולמים כמאמרם ז"ל: ,כ? מי שיש בידו מדרש ואין בידו 
הלכות לא טעם טעם ש? חכמה, כל מי שיש בידו הלכות ואין בידו מדרש, לא 
טעם טעם של יראת חטא" (אבות דר"נ, כ"ט). 


הטפה נטעה בלב העם אהבה בלתי מונבלת ונבורה נפשית נפלאה ללחום 
מלחמת ד' עם נביאי השקר ושונאינו מבפנים שבכל? דור ודור, כמבואר 
באבות דר' נתן ,כל מי שיש בידו מדרש ואין בידו הלכות זה נבור ואינו 
מזויין, כל מי שיש בידו הלכה ואין בידו מדרש, זה חלש וזיין בידו,. זה וזה 
הוא נבור ומזיין (אבחקר' גנ 8 3כ 2), 

האנדה השרישה בלב העם מוסר ומדות טובות. אוצרות של קדושה 
וטהרות הלב, ומעינות השירה האמנות העליונה. 

על ידי האגדה אנו מתקרבים לשתי הכרות הכי חשובות בחיינו;: הכרת 
הבורא והכרת האדם. ע"י הרעיונות היקרים הצפונים בגנזי אוצרות האגדה 
והמדרש אנו יודעים ערך האדם, תפקידו וחובותיו כלפי יוצרו וכלפי חבריו 
כמבואר בספרי : , רצונך שתכיר את מי שאמר והיה העולם? -- למוך 
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האגדה שמתוך כך אתה מכיר בהקב"ה ומדבק בדרכיו (ספרי פ' עקב וילקוט 
שמעוני פ' עקב תתע"ג). ,כי לא יבינו אל פעולת ד' ואל מעשה ידיוֹ --- 
ר' יהושע אומר: אלו האנדות. אלה שאינם מכירים את האנדות אינם 
מכירים את פעולת ה'. ע"י האנדה האדם זוכה להכנס לתוך חדרי היצירה 
לראות את הדר הטבע ואת יופי העולם. ומתוך כך להכיר את היוצר מתוך 
היצירה. 


האנדה פתחה לפנינו את הדלתות של מסתרי הנפש וכוחותיה ולמדה את 
העם פרק חשוב בהכרת האדם והאומה. על ידי לימוד האנדה האדם הפשוט 
זוכה להכנס לפני ולפנים בלב האומה להכיר את מנהיני רועי ישראל, 
קורותיהם ומעשיהם על מלכותא דארעא ומלכותא דרקיע. 


חדרשנות ופרשנות 


יש לחלק את הדרשנים לשני סוניים : דרשנים ופרשנים. ההבד? בין 
דרע לפרען הוא;: ה דָר שן מ5ת קן את האדם והפר שן 
מתקן את הפסוק. הפרשן מתקן את הסתירות והנגודים בין מאמר 
למאמר אחר ; וחובת הדרשן היא לתקן את הסתירות והקרעים בחיי האדם. 
ולכן שמתי חובה קדושה לנפשי לכתוב רסיסי מחשבות ושברי רעיונות על 
מהותה ש? היהדות בחיינו אנו, התפתחותה וערכה לקיום עמנו, תורתנו 
וארצנו. ולמען נוכל לרדת לעומקת של האגדה נחוץ הקדמות והכנות רבות; 
נחוץ להבין התפתחות הדעות, נחוץ לדעת את החיים עם תהפוכותיהם, 
נחוץ להבין כוחות הנפש ש? האדם הפרטי, וכוחות הנפש של כל עם ועם. 
ועד כמה שאפשר השתדלתי להיות דרשן ולא פרשן. 


מאז ולפנים נתנדלנו בעיני העמים והעולם בתור עם הספר, כעת בארצות 
הברית נתודענו גם בתור עם הלשון. על ידי הלשון וההטפה אנו מקרבים 
את העם לספר כי סו"ס עלינו להודות כי הדרוש וההטפה תופס מקום רחב 
וגדו? בחיינו. על ידו מעוררים את העם לכל דבר שבקדושה. וע? ידי ספרות 
הדרוש אפשר לעורר את הכוחות הנרדמים לפעו? ולִיצור ערכים נדולים למען 
הרמת קרן התורה והיראה. 

ומכיון שנוכחתי לרעת מה גדולה היא ההשפעה ש? הדרוש וההטפה על 
חיי העם והתפתחותו כתבתי מאמרים במדור השבוע על פרשת השבוע 
בעתון , מורנן זורנל" על נושאים שונים אקטואליים לפי רוח הזמן והוראת 
שעה ותמכתי יסודתי על תורה שבכתב ושבע"פ וספרים גדולים וקדושים כמו : 
,מורה נכוכים", , כוזרי", , עקידה", , עיקרים", ,,חובות הלבבות" ועוד ספרים, 
ויכלול?ל באור טעמי המצוות, הלכה ואנדה, קבלה, ופיליסופיא ישראלית, 


זזזג 


מ ב ו א 


וספרות הלכה והדרוש. וכשם שאי אפשר לבית המדרש בלי חידוש כן אי 
אפשר לחידוש בלי בית המדרש, לכן בחרתי תמיד רק באלה המאמרים שיש 
בהם הד קו? החיים, ושאפשר להוציא מתוכם מוסר השכ? לחזוק התורה 
והיהדות, כי זוהי מטרתי. אמנם למען נוכ? להכיר ולערוך את נשמת האומה 
וערכה, עלינו להבין נם התפתחות הדעות והחיים ונם כוחות הנפש של האדם 
הפרטי וכוחות הנפש של עם ועם. ולעסוק בפרובלמות הדתיות והלאומיות 
המנסרות בעולם היהדות. 


הלכה ואנדה 


האנדה היא שפת הרנש והשירה לפי השקפת הרמב"ם, והלכה היא 
שפת השכל המדעי; ההלכה היא מונבלת ומצומצמת בעולם המעשה. יסודות 
ההלכה הם ; החוקים והנדרים ודיני התורה המעשית, משא"כ האנדה, היא 
מחוברת ומקושרת בעולם המחשבה. כמבואר בספר אגרות ראיה, של הכהן 
גדו? מאחיו הנאון ר' אברהם יצחק הכהן קוק ז"?: ‏ לדעתי העניה יש לְנו 
עוד מחיצה אהת שהננו צריכים לפתוח בה ג"כ פתח להרבות הכניסה והיציאה 
מנבּול לנבול, והיא: בין הכמת האנדה וחכמת ההלכה, באמה. -קם 
שחכמת ישראל ההיסטורית לכל ענפיה חיה היא ויונקת מחכמתה ש? תורה 
לעמקה ולרחבה, והאחרונה מושפעת ג"כ הרבה מהראשונה, כן הוא בענין 
חכמת ההגדה עם חכמת ההלכה, שיסוד הראשונה, היא חכמת הלב והרעיון, 
וכל ההלכות המרובות התלויות בדעת ובמחשבה נובעות ממנה, והשניה 
היא ח כ מת ה מע שים, שניהם נובעים משני השרשים שמסתעפים 
מתוה"ק, שהם החכמה והנבואה, שלא נתבארו עדיין יפה נדריהם ביחס 
לנתוח ההלכות וענין תורה שבע"ם וכו' וחכמת הנבואה היא יסוד לחכמת 
האגדה, שהיא הצד הפנימי של שרשי התורה וכו' " עיי"ש, (אנרות ראיה, 
ספר ב'). 

ההלכה היא מוגבלת ומצומצמת בעולם המעשה ; מה שאין כן האגדה: 
היא מונבלת ומצומצמת בעולם האצילות והמחשבה. ההלכה נאמרה רק לשם 
הידיעה ולמעשה, אולם האגדה נאמרה נם לשם הרושם והפּעולה. מי שאומר 
דבר ההלכה, -- כ? מנמתו ותכליתו לפעול על השומעים פעולות הידיעה, 
לקבוע בלבם את ההלכה על בוריה, לא כן באנדה,. מלבד הידיעה יש לה עוד 
מטרה מיוחדת -- מטרת הרושם והפּעולה, כי רובן של האנדות נאמרו לתכלית 
הישרת ויתרשמו מהן לבות השומעים. 

בזמננו שהרב נואם לפני קה? עדתו, הדברים צריכים להיות נאמרים 
בהשכ? ודעת לקלוע אל המטרה לקרב אבות ובנים ולבם ש? ישראל לאביהם 
שבשמים, ונגם לקרב את כ? שדרות העם לאגודה אחת לשם הרמת התורה. 
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ולכן הרב המטיף צריך לזכור את הכל? של , חכמים הזהרו בדבריכם" -- 
ומה צדק היה ר' עקיבא באמרו ,העבודה אם יש בדור הזה יודע איך 
מוכיחים" (ספרא קדושים), ובשבי? זה השתדלתי לכתוב דרשות שלמות 
בכתב, בסננון ובתוכן שאפשר להשתמש בהן נם בתורה שבע"פם. 

מה צדקו דברי חז"? במה שאמרו חכם ישוב ודורש בקה? מעלה עליו 
הכתוב כאלו הקריב חלב ודם על נבי המזבח (אדר"נ ד'), כי החכם הדורש 
בזמן הזה במדה מרובה הוא מקריב את עצמו קרבן -- קדושת הנוף ע"ג 
מזבח של? במת הכל? משום דמוכח לֹהו במילי דשמיא. ורבים חללים הפילה 
ההטפה האמיתית הזאת היוצאת מלב נאמן וקרוע של רבני ישרא? הכואבים 
את כאב העם ועלבון התורה ונושאיה המתחללת לעינינו יום יום. 

והרבה רבנים לדאבוננו התפטרו מהמשרות שעמדו זמן רב על משמרת 
הקודש בשביל שאבדו חכמתם (סייג לחכמה שתיקה). ועל חכמה זו צעק ר' 
יוסי יאמרו יהודה כעס, יוסי שתק ! דברי תורה מה תהא עליה ? (קידושין 
נ"ב). ובשבי? זה שמתי את עיני ?מטרה לכתוב מאמרים ודרשות שלימות 
על דבר השאלות ובעיות הזמן אשר עיני ישרא? נשואות עליה לפתרונן. 

יהא רעוא שיהיו לרצון אמרי פי והניון לבי להנדי? תורה ולהאדירה. 
והלואי שנזכה לשמוע את קול הנביאים בארץ הנבואה, בארצנו הקדושה, אמן. 


ישכר דוב בהרבם ר' שלמה ז"ל בערנמאן 


א 


בראשית 


א 
רעליגיע און וויסענשאפט 


ואָהבת לרעך כמוך, ר"ע אומר זה כלל גדול בתורה, = 2 אומר, זה' 
ספר תולדות אָדֹם, זה כלל גדול מות. / 
: 6 6 (ירושלמי 1 נדרים פּ"ט ה"ד) 

וועז מיר ווילען באגרייפען דעם וואונדערגאנג פון אונזער: געשיכטע און 
דעם סוד היצירה זאָל מען. זיר אריינטראכּטען אין דעם זין פון בראשית. די 
תורה הויבט זיך נישט אַן מיט דינים און מצות, אין אויר נישט מיט דער 
געשיכטע פון יציאת מצרים װאָס איז דער אָנהױיב און דער סוף פון אונזער 
נאציאָנאלער עקזיסטענץ, נאָר די תורח הויבט זיך אַן מיט מעשה בראשית, 
ווייל אין באשאפען. די וועלט: ליגט באהאלטען דער גאנצער לייטמאַטיו 
פונ'ם אידישען צוגאנג צו דער וועלט. און די: מיסיע פון מענשען אויף דער 
ערד. 

דער ערשטער יסודי פון מעשה בראשית איז ; אז: יעדע זאד:װאָס איז. 
באשאפען געװאָרען איז-קיינמאָל. נישט פארּענדיגט. -ס'איז שטענדיג אין א 
פּראַצעס פון' ווערעז, "המחדש בטובו בכ? יום תמיד מעשה בּראשית", אז 
דער רבש"ע טהוט באנייען די באשאפענע. וועלט שטענדיג. - דאָס איז די 
גרונד אידייע פון דער אידישער אמונה, אלע הערשענדע-כּחותּ אין דער נאטור, 
די אלע עלעמענטען װאָס שטעלען צוזאמען די בריאה, -ווערען קאאַרדינירט 
פו; השנחה פּרטית, און אָט אין דער גרויסער וועלט װאָס גדט האט באשאפען 
איז דער מענש א שותף למעשה-בראשית.. דער מענש מיט זיינע מעשים - 
קען בֿויען א וועלט אָדער צוּברעכעז-א וועלט. "כל דיין-שדן דין אמתּ לאמיתו 
אפֿילו שׂעה אחת פֿעלה עֹליו הכתוב כאלו נעשׂה שותף להקב"ה במעשה 
בראשית" (שבת י'), --- יעדער ריכטער װאָס ער משפּט אן אמת'ן דין, אפּילו 
ס'האָט נאָר 'געדויערט א קליינע:צייט רעכענט איהם דער פּסוק גלייך וי ער 
װאַלט געווען א שותף צו ג-ט אין אלץ װאָס גדט האָט באשאפען. יעדער מענש 
װאָס העלפט צו רעאפיזירען די ג-טליכע פּרינציפּען פון אמֹּת װאָס דאָס איז 
דער חותם פונ'ם רבש"ע (חותמו של? הקב"ה אמת) -דער העלפט אין א גע- 


א 
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וויסער מאָס אין דער באשאפונג פון דער וועלט און איז דער אנטוויקלונג און 
פארפאַלקאַמונג פון דער בריאָה. 
דער תורה באגריף פון ליעבע און רעספּעקט צום מענש 

און ווייל?ל דער מענש אין א שותף צום רבש"ע אין מעשה בראשית, 
דערפאר געפינען מירּ אז קיין רעליניע און ציוויליזאציע אין דער וועלט האָט 
נישט אזוי פארהייליגט דעם אינדיווידועלען מענשען װוי די אידישע תורה. 
און אויף דעם געביעט פון קדושת האָדם -- פון פארהיילינען די פּערזענליכ- 
קייט פֿון יעדען מענשען און אנערקענען די גרויסקייט פונ'ם מענשען 
געפינעז מיר צוויי באזונדערע טעאָריעס וועלכע פיהּרען צו באזונדערע רע" 
זולטאטען. די צוויי טעאָריעס זיינען אױסנעדריקט געװאַרען פון די צװיי 
גהויסע נייסטינע ריזען אין דער תלמוד'ישער ליטעראטור ; רבִּי עקיבא און 
בז עזאי. רבי עקיבא האָט באנרינדעט דעם אינהאלט פון אידענטום אונטער 
דער לאָזונג פון "ואָהבת ?רער כמור" --- אז אין ליעבּשאפט און רהמנות 
צום מענשען לינט בּאהאלטען דער תמצית פון אידענטום. דערפאר געפינען 
מיר (סוטה יד) אז דער אָנפאנג פון דער תּורה און דער סוף פון דער תּורהּ 
איז גמילות חסדים. חסד -- ליעבשאפט, און גוטהארציגקייט, איז דער יסור 
פון אידענטום. וי עס דריקט זיך אויך אויס דער בארימטער פּילאָזאָף 
הערמאן קּאַהע! : "עטיקס איז דער לעבּעדינער פּרינציפּ אוּן די סאמע נשמה 
פוּן אידענטום". בְזּ עזאי'ס בּאגריף וועגען דעם תמצית פון אונזער תורה 
און דעם פילאַזאָפישען אינהאלט פונ'ם אידענטום אין א סּך טיפער און 
בּרייטער ; אז נישט נאַר ליעבען דארף מען דּעם מענשעז, נּאַר אויר רעספּעק- 
טירען דארף מען איהם. די מענשליכע ליעבע מוז זיין באזירט אויף 
רעספּעקט און עהרע, "זה פּפֶר תּולדות אָדם, זה כל? נדּו? מזה" -- דאָס 
אִיז דאָס בוד פון אָדם'ן, אין דעם טאָג װאָסּ גיט האָט איהם בּאשאפען. אין 
דעם "צלם אלקּים" האָט איהם גדט באשאפען. דאָס איז דער הויפּט מאָטיוו 
פוז דער תּורה, אז יערער מענש, װוער ער זאָל ניט זיין, האָט א גרויסע בַּא- 
דייטונג. ער האָט א גרויסַען ווערטה פַאר וועלכעז מען דארף דרר ארץ האָבען, 
לייגען כבור, און מען טאָר איהם ניט באליידיגעז. ווייל רער מענש באזיצט 
א נשמה --- די העכסטע זאך װואָס עס איז פאראן אויף דער וועלט, דערפאר 
איז דער מענש, װאָס באזיצט א נשמה אויך די העכּסטע זאד װאָס די וועלט 
פארמאַגט, אזוי וי יערער איינער דארף קלערען פאר זיר אלס א הויכע בא- 
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שעפעניש, דער "כתר הבריאָה", לויט חז"? -- די קרוין פון דער באשאפוננ 
---אזוי דארף ער קלערען אז יעדער מענש װאָס לעבט אויף דער וועלט איז 
אויך די קרוין פון דער באשאפונג, וויי? אין אמת'ן איז יעדער אינדיווי- 
דועלער מענש א גאנצע װעלט פאר זיך אליין. יעדער מענש אין א 
באזונדער וועלטעל װאָס שפּיגעלט אַפּ די גאנצע גרויסע וועלט, אן אָפּבילדונג 
פון דער גאנצער יצירה. -- צו שעצען, צו רעספּעקטירען די פּערזענליכקייט 
פון יעדען מענש דארף זיין דער אלף-בית פון ציוויליזאציע, און ער אין 
פאראנטוואַרטליר פאר אלע וויכטיגע יסודות אויף וועלכע די ציוויליזאציע 
שטעהט : פרייהייט און גלייכהייט און די אנערקענוננ פון די רעכט פון 
יעדען מענשען אלס מענש. 


בן עזאי'ס רחמנות און ליעבשאפט װאָס איז באזירט אויף עהרע און 
אנערקענונג פאר'ן מענשענ'ס גרויסקייט, איז דער תמצית פון בֿריאת שמים 
ואָרץ, זה ספר תולדות אָדם --- די תורה רעדט וועגען דער געבורט פון א 
מענש נישט נאָר פון א גרויסען מענש, נישט פון א רייכען מענש און נישט 
דוקא אלע מענשען צוזאמען, נאָר ספר תולדות אָדֹם, אז יעדער יחיד אין 
א רינגעלע פון דער גרויסער גאָלדענער קייט פון דער וועלט-באשאפונג. 
רחמנות צו איין מענשען דארף זיין גלייר וי רחכנות צו דער גאנצער וועלט, 
װאָרום המאבד נפש אחת מישראל . . . כאילו איבד עולם מלא, וכל המקיים 
נפש אחת פישרא?. . כאילו קיים עולם מלא (סנהדרין לז, א). אומברענגען 
איין אידען, איז װוי פארניכטען א גאנצע װועלט; דערהאלטען איין אידען 
ביים לעבען, איז װוי אויפהאלטען א גאנצע וועלט. 


וויסענשאפט און גלויבען 


א מערקווירדיגנען מאמר חז"? געפינען מיר אין תלמוד וועלכער 
סימבאַליזירט דעם פּילאַזאָפישען אינהאלט און דעם גרונד-מאַטיוו פון בריאַת 
שמים ואַרץ : "אז? אשכח ינוקי מלעיל וסבי מלתחת, אָמר אי יהיבנא שלמא 
להני קטלי לי הני סברי אנן אדיפנא, דאנן קשינן טפי ואינהו דרדקי אמר 
שלמא לכו" וכו" (בכורות דף ה' ע"ב) -- ר' יהושע בן חנניא האָט גע- 
טראַפען אויבען זיצען יונגע מענשען און אונטען זיצען אלטע מענ- 
שען, האָט ר' יהושע זאָגט: װאָס זאָל איך סאָן? וי אזוי גיט כען זיי 
שלום ? זאָל איך פריהער געבען שלום צו די יונגע, ווייל זיי זיצען אויבען, 
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וועלען מיר די אלטע הרג'נעז, זיי וועלען זאַגען אז מיר זיינען אלטע מענשען, 
וי אזוי גיסטו שלום צו די יונגע פריער ? זאָל איך פריער געבען שלום צו 
די אלטע, וועלען מיר די יונגע הרג'נען, זיי וועלען זאָגען אז מיר זיצען דאָך 
אויבעזן און די אלטע זיצען אונטען, געוויס זיינען מיר גרעסערע חכמים פון 
זיי ! פארװאָס האָסטו זיי געגעבען פריער שלום ? אָמֵר להו שלמא לכוֹ, --- 
האָט ר' יהושע צו זיי געזאָגט, שלום צו אייך. 

אין דער דיסקוסיע פון ר' יהושע בן חנניא מיט די גריכישע פילאָזאַפען 
ווערט אויסגעדריקט דער אונטערשייד פון די צוויי וועלטליכע באגריפען 
וועגען גלויבען און וויסענשאפט. וי ס'איז באוואוסט, איז אין יענער 
תקופה אַנגעגאנגען דער קאמף צווישען "העלעניזם" און "אידענטום", ביידע 
האָבען זיךד פארמאַסטען צו געווינען דעם פילאָזאָפישען שלאכט און די 
השפּעה אויף דער וועלט. דער גרויסער חכם ר' יהושע בן חנניא האָט רעפּרע- 
זענטירט די אידישע פילאַזאפיע און די חכמי דבי אתונא האַבען רעפּרעזענ- 
טירט די גריכישע פילאַזאַפיע. ‏ אמונה אָדער שׂכל, װער האָט די 
משפּט הבכורה, גלױיבען אַדער וויסענשאפט ? אין דעם איביגען 
געראננע? פון ראציאַנאליזם און רעליגיע האַבען זיר שטענדיג געפונען צוויי 
קאטעגאריעס ; יונגע און אלטע. די יוגענט האָט שטענדיג רעפּרעזענטירט 
די פּראָגרעסיווע, די פארגעשריטענע, וועלכע האָבען זיר שטענדיג געהאלטען 
ביי די צוויינען פון עץ הדעת, אז נאָר דער שכ? דארף האָבען די מאכט צו 
רעאגירען אויף דער וועלט. די אלטע וועלכע האָבען דורכגעמאכט גענוג דער- 
פארונג אין לעבען און פילע מאָל ענטוישט געװאָרען פון דעם "שכל האנושי" 
האָבען אויסגעקליבען פאר זיך דעם וועג פון עץ החיים -- דער בוים פון 
גלויבען און רעליגיע װאָס גיט לעבען און אינהאלט צום מענשליכען מהות. 
רבי יהושע בן חנניא וועלכער האָט געפירט דעם קאמף מיט די גריכישע פי- 
לאַזאָפּען האָט אויסגעדריקט די פילאָזאָפּיע פון אידענטום און די וועגען װאָס 
זיינען אויסגעטייטשט געװאָרען פונ'ם רמב"ם, כוזרי, אברבנאל, הראב"ד 
הראשון און אנדערע, אז עס איז ניטאַ קיין סתירה צווישען וויסענשאפט און 
אמונה, אז וויסען און גלויבען זיינען ניט קיין צוויי באזונדערע באקעמפענדע 
וועלטעז. אויב דער נאטוראליזם און יעדע וויסענשאפטליכע ענטדעקונג אין 
געקומען אין צוזאמענשטויס מיט אמונה, איז עס בלויז די אנשויאונג פון 
אנדערע גלויבענס און נישט פון אונזער גלויבען. די וועלט פון וויסענשאפט 
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וועלכע איז קאַנצענטרירט ארום דער פיזישער וועלט, און די כחות פון כעמישע 
שטאָפען און מאטעריע, וועלכע מיר קאָנען אָנרירען מיט אונזערע פינף 
חושים, זיינען נישט קיין געגענזאץ צו אונזער אמונה. די תורה אין בא- 
גרינדעט נישט נאָר צו גלויבען אין גדט, נאָר אויך צו פארשטעהן ג-ט ! "דע 
את אלקי אָביך ועבדהו" --- אונזערע גדולי הראשונים און אחרונים, װוי דער 
חובת הלבבות און דער רמב"ם האָבען געבויט אן אייזערנע בריק צווישען די 
צוויי באזונדערע וועלטען פון גלויבען און וויסען אויף וועלכע דורות זיינען 
אויף איהר געגאנגען, אוז אױסגעטראָטען א וועג פאר דער היינטינער צייט. 
אָט דער וועג פוּן שכל און וויסענשאפט פארשטארקט די פּרינציפּען פון אמונה, 
אז גלויבען פארשענערט און גיט אינהאלט צו אונזער העכערען לעבען. 

דאָס האָט ר' יהושע בן חנניא אַנגעדייטעט וועגען דער דיסקוסיע צווי- 
שען די אלטע און יונגע, "שלמא לכו", עס איז פאראן א פולשטענדיגע האר- 
מאַניע פון אמונה און שכל. 


עץ החיים און עץ הרדעת 

די ערשטע סדרה אין דער תורה באלייכט אונז אָט די צוויי געגענ- 
שטאנדען פון גלויבען און וויסענשאפט. די זינד פון אָדם הראשון איז בא- 
, שטאנען װאָס ער האָט געגעסען פונ'ם עץ הדעת. אייגענטליך אין וואָס בא- 
שטייט דער חטא פון עץ הדעת ואָס האָט געבראכט צו דער וועלט דעם 
אייבינען טויט ? דער רמב"ם טייטשט עס אויס אין מורה נבוכים אז די צוויי 
בּאנריכען פון עץ החיים און עץ הדעת זיינעז די אויסטייטשונג פון אמת 
אוז שקר, שעהן און מיאוס... אין די צוויי באנריפען נגעהען זיך פאנאנדער 
די אידישע וװעלט און די נריכישע וועלט. וי ר' יהודה הלוי זאַנט 
זאכליד ; "ואל תשיאד חכמת ינית שאין לה פּרי כי אם פּרחים? -- 
זאָל דיך נישט איבערריידען די גריכישע קולטור װאָס האָט נישט קיין פרוכ- 
טען נאָר בלומען. די אידישע וועלט נלויבט נישט אין אויסערליכען גלאנץ 
נאָר אין תוכן, אין אינהאלט. די אידישע אידעאלען וװערען נישט באצוי 
בערט פון בלומעזישפּראך. די אידישע רעליגיע פארטיפט זידך שטענדיג אין דעם 
שורש פון יעדען אידעאל און יעדען געוויקס און שפּראַצונג. אנדערש איז אָבער 
געוועז די חכמת יונית וועלכע האָט געשטעלט איר טראַפּ אויף דעם אויסערליכן 
נגלאנץ און רייץ. דערפאר שטייט ביי חוה אז איידער זי האָט געגעסען 
פונ'ם עץ הדעת האָט זי געזעהן אז דער בוים איז "תאוה הוא לעינים ונחמד 
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העץ להשכי?" -- אז דער בוים איז גוט צו עסען און אז ער איז א גלוסטינקייט 
צו די אוינען. דער "עץ הדעת", װאָס איז די שיטה פון נאקעטען ראציאָנא- 
ליזם, װאָס איז נישט באזירט אויף גלויבען און רעליגיע, לערענט דעם מענשען 
צו באצויבערט ווערען פון יעדער נאטירליכער ערשיינונג װאָס איז שעהן און 
רייצענד, און צו אנטלויפען און זיר דערווייטערען פון יעדער זאך װאָס איז 
אויסערליך עקעלהאפט און נישט רייצענד. אנדערש לערענט אָבער אונז די 
גיטליכע תורה וואָס איהרע פרוכטען וואקסען אויף דעם אייביגען תורה 
בוים פון עץ החיים, אז נישט שעהנקייט און מיאוס'קייט דארפען שפּילען 
די ראַלע אין מענשליכען לעבען, אפילו נישט זיסקייט און ביטערקייט, נאָר 
אמת און שקר איז דער דעצידירענדער פאקטאָר אין לעבען. 


וי דער רמב"ם דערצעהלט אין "מורה נבוכים" ח"א : "מיט יאָרען צוריק 
האָט מיר א געלערענטער געשטעלט א פראגע : וי עס ווייזט אויס לכאורה 
פון פּשט פון פּסוק -- איז דער מענש באשאפען געװאָרען װוי די איבעריגע 
חיות, אִהן שכל און אֶהן געדאנק, ער האָט נישט געוואוסט דעם חילוק 
צווישען גוטס און שלעכטס, און ערשט נאַכדעם װוי ער האָט געגעסען פון די 
פארבאַטענע פרוכט פון עץ הדעת, ערשט דאן האָט ער געקראָגען דעם שכל, 
קומט דאָך לויט דעם אויס, אז מען האָט דעם מענש באשטראָפט מיט דעם 
װאָס מעז האָט איהם געגעבען שכל ? איז דען דאָס באקומען שכל א שטראָף?" 


דער תמצית פון רמב"ם'ס ענטפער אויף דער דאָזיגער פראנע איו, 
אז איידער דער מענש האָט געזינדיגט איז ער געשטאנען אויף א מדרנה פון 
א פאַלקאַמענעם מענש, װאָס ווייסט בלויז פון אמת און שקר, נאָר נאָכדעם 
וי ער האָט געזינדיגט איז ער געזונקען, און עס האָט זיד אין איהם אָנגעהויבען 
צו ערוועקען קערפּערליכע פארלאנגען, און האָט אָנגעהױבען צו זעהן מיאוס- 
קייט, װאָס ער האָט דאָס פריהער ניט געזעהן. 

דער יסוד פון מענשליכער אויפפיהרונג, דער פונדאמענט פון עטיק 
לויט'ן שטאנדפּונקט פון רמב"ם איז ניט נוט און שלעכט, ניט מיאוס און 
שעהן, נאָר אמת און שקר ! 


דערפאר זאָגען די חז"? : 27? דיין שדן דין אמת לאמיתו כאלו נעשה 
שותף להקב"ה במעשה בראשית". ווייל אמת איז דער תכלית פון דער 
גאנצער באשאפונג פון דער וועלט ! 
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ויהי כל הארץ שפה אחת, ר' אלעזר ור' יוחנן, חד אמר שהיו 
מדברים בשבעים לשון וחד אמר שהיו מדברים בלשון 
יחידי של עולם בלשון הקודש (ירושלמי מגילה פ"א) 
אין דער סדרה לייענען מיר וועגען צוויי היסטאָרישע קאטאסטראַפאלע 
געשעהענישען וועלכע האָבען פּאסירט ביים סאמע געבורט פון דער מענש- 
הייט: דער דור המבול און דער דור הפלנה. זיי האָבען געגען זיר ארויסגערופען 
דעם צאָרען פון גאָט און פאראורזאכט גרויסע וועלט-קאטאסטראַפעס װאָס 
האָבען געענדערט דעם גאנג פון דער מענשליכער געשיכטע. דער מבו? -- 
װאָס האָט פארפלייצט די גאנצע וועלט און געבראכט טוט און פארניכטונג 
צו א גאנצעז דור, ווייל "כי השחית כל בשר את דרכו על הארץ", די מענש- 
הייט איז דאן געווען אזוי מאָראליש געזונקען און פארדאַָרבען, אז רויהע 
ברוטאלע מאכט און דאָס צופרידענשטעלען די נידעריגע אינסטינקטען, זיי- 
נען געווען די הױיפּט אידעאלען פון יענער צייט ; און דער דור הפלגה---וואָס 
האָט געבראכט פּירוד הלבבות און בלבול המוחות, שפּאלטונג און מיספאר- 
שטענדנישען צווישען די פעלקער און דעמאָראליזאציע פאר דער מענשהייט. 
דער דור הפלגה, לויט אונזערע חכמים, איז אין זיינע פּועל יוצא'ס פאר'ן 
גור? פון מענשליכען מין און ענטוויקלונג פון דער מענשליכער ציוויליזא- 
ציע, נאָךד מעהר צעשטערעריש ווי דער מבול אליין, װוי די חז"? זאָגען : "דור 
הפלנה אין להם חלק לעולם הבא שנאמר ויפץ אותם משם ונו' --- ויפץ ד' 
אותם --- בעולם הזה, ומשם הפיצם ד' לעולם הבא" (סנהדרין ק"ז). 
די דאָזיגע ערקלערונג פון אונזערע חז"? און זייער טיפזיניגער אנאליז 
אונטערשטרייכט די טיפע געפאלענקייט פון דעם דור הפלנה, און מיט וויפיל 
דער דור הפלנה איז געפעהרליכער און גרויזאמער פון דעם דור המבול, 
פאר אונזער דור, ליידער, איז זעהר לייכט צו פארשטעהן די צויי 
טרויעריגע פּאסירונגעז וועלכע ווערען געשילדערט אין דער היינטיגער סדרה. 
מיר האָבען מיטגעמאכט א מבול, און מיר זיינען לעבעדיגע עדות פון דעם דור 
הפלנה. װאָס איז דען געווען חורבן אייראָפּא אויב נישט א מבול װאָס האָט 


א 
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אָפּגעװישט גאנצע משפּחות, אױסגעראַטען כמעט א גאנץ פאלק פון זעקס 
מיליאָן נפשות, אָפּנעמעקט פון דער ערד שטעט און מרינות -- ממש קץ 
כל בשר ? און װאָס איז דען די אזויגערופענע אַרגאניזאציע פון די פאראיי- 
ניגטע פעלקער --- די יונייטער ניישאַנס -- און איהרע אַרגאנען, אלע 
מכלומרשט טעטיג פאר דער באפעסטיגונג פון וועלט-שלום און איינשטעלונג 
פון גערעכטע און יושר'דיגע באציהונגען צווישען פאָלק און פאָלק, --- אויב 
נישט קיין קאָפּיע פון דעם דור הפלגה ? דאכט זיך די אספּיראציע פון דעם 
דור הפלגה איז געווען, װוי די תורה דערצעהלט אונז "ויאמרו הבה נבנה לנו 
עיר ומגדל וראשו בשמים" --- א וועלט-טורעם װאָס שטרעבט מכלומרשט 
צו הימעל, צו אייביגקייט, צו געטליכקייט, צו דערהויבענקייט. זיי האָבען 
טאקע גערעדט פון א מגדל וװאָס "ראשו בשמים? --- זיי וועלען שטרעבען 
צו בויען װאָס איז הימליש, אָבער אנשטאָט א טורעם װאָס זאָל באלייכטען 
דעם וועג פאר דער מענשהייט, האָט ער געפירט צו חורבן און פארניכטונג. 


דאָס פארשוועכונג פון װאָרט ברענגט החורבן 


פארװואָס איז טאקע דער חטא פון דור הפלגה געווען אזוי גרויס ? 
פארװאָס איז זיי געקומען אזא גרויסער עונש, אז זייער ארבייט זאָל אינגאנ- 
צען צושטערט ווערען ? עס איז מערקווירדיג, די צוויי דורות, וועלכע זיינען, 
דאכט זיך, אָפּגערוקט איינער פון צווייטען מיט אריבער דריי הונדערט און 
פערציג יאַהר --- דור הפלגה פון דעם דור המבו? --- און דאָך זעהען מיר אן 
עהנליכקייט אין פארדאָרבענקייט און דעמאָראליזאציע. די משנה זאָגט אין 
כבא מציעא "מי שפרע מאנשי דור המבול ומדור הפלנה הוא עתיד להפרע ממי 
שאינו עומד בדיבורו" (בב"מ מ"ד)--דער װאָס האָט באשטראָפּט דעם דור 
המבו? און דור הפלנה װועט אויד באשטראַפען דעם מענש װאָס האלט ניט 
זייז װאָרט. עס דוכט זיך אז דאָס איז דאָך אין פלוג א קלייניגקייט, אָבער 
ווען מען באטראכט עס טיפער, זעהט מען צו װאָס פאר א שרעקליכע קאָנ- 
סעקווענצען דאָס קען דערפירען ; װוי אונזערע חכמים האָבען דאָס אויסגע- 
דריקט אין די ווערטער פון דער משנה, אז פאר פארשוועכען דאָס װואָרט קומט 
אזא גרויסע שטראָף װוי דער דור המבול און דור הפלגה וועלכע זיינען געווען 
איינגעטונקען אין ע"ז, גילוי עריות און גזל, 


אָבער וי עס ווייזט אויס, קומט די דערמאָראליזאציע פון א מענש שטו- 
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פענווייז, עס הויבט זידך אָן מיט'ן פארשוועכען דאָס װאָרט, יענעמ'ס געפילען, 
מיט מאכען הפקר יענעמ'ס בלוט -- און דאָס ברענגט א קאטאסטראָפע פאר 
דער מענשהייט און פעלקער. 


די שפּראד דארף דאָך אייגענטליך זיין דער אפּאראט אויסצודריקען 
ריינע מחשבות, אַָבער דיפּלאָמאטען ריידען מיט שפת חלקות, זיי זאָגען דאָס 
פארקערטע װואָס זיי טראכטען. 


אָט די דיפּלאָמאטישע קראנקהייטען פון ריידען דאָס װאָס מען מיינט 
ניט, און האנדלען ניט אין איינקלאנג מיט'ן װאָרט, זיינען די סיבות 
װאָס האָבעז געבראכט די קאטאסטראַפעס פון דור המבו? און דור הפלנה. 


דאָס איז דער געדאנק פון דעם אױיבענדערמאַנטען ירושלמי אויפן פּסוק 
וואו די תורה דערצעהלט, אז דער גאנצער דור הפלגה האָט גערעדט איין 
שפּראך. זאַגען ר' אליעזר און ר' יוחנן, איינער זאָגט, אז זיי האָבען גערעדט 
זיבעציג שפּראכען, און דער אנדערער זאָגט אז זיי האָבען גערעדט לשון קורש. 
דאָס פאָדערט זיך א דערקלערונג : די מפרשים זאַנגען דאָר, אז ביז'ן דור הפלגה 
האָבען אלע גערעדט לשון קודש, טאָ װוי אזוי האָבען זיי פּלוצים אלע אָנגע- 
הויבען צו ריידען אנדערע שפּראכען ? איבערהויפּט איז דאָך שווער צו זאַ- 
געז, אז זיי האָבען אלע גערעדט נאָר לשון קודש, עס שטעהט דאָך אין פּרשת 
בראשית בפירוש: "אלה בני חם למשפּחותם ללשונותם, אלה בני שם 
למשפּחותם ללשונותם? --- זעהען מיר דאָך אז עס האָבען עקזיסטירט אויך 


אנדערע שפּראכען ? 


דער אמת איז, אז ביז'ן דור הפלנה האָבען זיי טאקע גערעדט אלע 
שפּראכען אָבער אלץ װאָס זיי האַָבען גערעדט איז געווען לשון קודַש --- די 
הייליגע שפּראד, מען האָט געמיינט װאָס מען האָט געזאָגט און מען האָט 
געזאָגט װאָס מען האָט געמיינט ; מען האָט געהאנדעלט אין יעדער זאך פאר 
דעם וואוילזיין פון דער מענשהייט, לויט די פּרינציפּען פון צדק און יושר. 


אָבער ביי דעם דור הפלנה, ווען זיי האָבען באשלאָסען מלחמה צו 
האלטען מיט'ז הימעל, האָבען זיי טאקע געהאט א שפה אחת געגען רבש"ע, 
אָבער זיי האָבען אוידך געהאט צוויי מעטאָדען וי דאָס ארויסצוריידען, איין 
עלעמענט האָט דאָס געזאָגט אויף זיין פּראָסטער גוי'שער שפּראך, און אן 
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אנדער עלעמענט -- הגם ער האָט געהאט דיזעלבע אומווירדיגע כוונות, 
אַבער ער האָט דאָס ארויסגעזאָגט אין לשון קורש. 

און עס איז אויך אמת פארקערט אז אלע האַבען מכלומרשט גערעדט 
לשון קודש, די הייליגע שפּראך, אין נאָמען פון דערלייזונג, דעמאַקראטיע, 
סאַציאליזם, אָבער אױיסגעלאָזט האָט זיך זיבעציג שפּראכען, זיבעציג גע- 
דאנקעז, יעדער האָט געמיינט זיינע פּערזענליכע אינטערעסען. עס שטעהט: 
"ויהי כל הארץ שפה אחת, כל? מקום שנאמר ויהי אינו אלא לשון צרה" -- 
און דאָס האָט געבראכט זייער אומגליק: "שפה אחת" --- און דאָךר "דברים 
אחדים". | 

הויכער טורעם פון דור הפלנה בלייבט איינזאם 

אויפ'ן פּסוק "הבה נכנה עיר ומגדל?", זאָגט דער מדרש: א"ר יודן מגדל 
בנו עיר לא בנו (מדרש רבה נח). 

דער דור הפלגה האָט צוגעזאָגט אויפצובויען די חורבות װאָס דער 
דור המבול האָט פאראורזאכט, אויסצוגלייכען סכסוכים צווישען די רודפים 
און נרדפים און אוױיספאָרמירען א צוקונפט װאָס זאָל פארזיכערען דעם 
ווייטערדיגען שלום פון דער וועלט. יענע מיניסטאָרען װאָס האָבען רעפּרע- 
זענטירט דעם אלטען דור הפלגה'דיגען "יונייטער ניישאַנס? -- האָבען גע- 
זאָגט: פאר אונז, פירער און מיניסטאָרען, וועלען מיר בויען א שעהנעם 
טורעם, און פאר דער וועלט וועלען מיר צוריקאויפבויען די חרוב'ע שטעט, 
אַבער אױיסנעלאָזט האָט זיך אז א טורעם פאר זייער באקוועמליכקייט און 
גאוה האָבען זיי אויפגעבויט, אָבער די חרוב'ע שטעט זיינען געבליבען חרוב, 
און איין חורבן האָט געבראכט דעם אנדערן --- "מגדל בנו עיר לא בנו". 

אונזערע היינטיגע דור הפלגה'דיגע פירער, אונטער'ן נאָמען יונייטער- 
ניישאַנס, זאָגען אויך, אז זיי וועלען אויסהיילען אלע פּאַליטישע קראנק- 
הייטען, אויסגלייכען סכסוכים פון פעלקער מיט פעלקער, העלפען דעם נרדף, 
צוריקקערען די גזלות צום בא'עול'טען, זיי זאָגען אויך, מיר וועלען אויפ- 
בויען די חרוב'ע שטעט. אָבער זיי בויען אויס טאקע פאר זיך א שעהנעם 
טורעם און טאקע אין אמעריקע, אין ניו יאָרק, אָבער ליידער, זעהען מיר 
דערוויי?ל אז די רעזולטאטען זיינען "מגר? בנו", א שעהנער טורעם בויט 
זיר, אָבער --- "עיר לא בנו", די חרוב'ע וועלט, די חרוב'ע שטעט שטעהען 


נאָר אלץ חרוב. 
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מערקּווירדיג איז, אז דיעזלבע שפּראד װאָס דער דור הפלגה האָט גע- 
רעדט דאמאָלט הערען מיר אויך היינט. וי די חז"? דערציילען אונז, אז בעת'ן 
בויעז זייער טורעם, אז איינער האָט פארלאנגט א לבנה -- א ציגע? -- האָט 
דער צווייטער איהם דערלאנגט א קרדום, א האק ! דאָס איז דאָך זעהר סימ" 
באַליש פאר דעם דור הפלגה ; גערעדט האָבען זיי פון ציגעל, פון בויען, אָבער 
געמיינט האָבען זיי א האק, פארניכטונג, חרוב מאכען ! 

אויד היינט הערען מיר פון די וועלט-פירער א שפּראך פון בויען, אָבער 
אלע פעלקער גרייטען צו א האק אָדער א שווערד ! מען רעדט וועגען רחמנות, 
אָכער אין דערזעלבער צייט ווערט אויסגענוצט די גרעסטע אכזריות געגען 
די שוואכערע פעלקער. 


די הפטורה פון נח -- א טרייסט פאר דעם אירישען פאָלק 


וי טרעפליר עס איז די הפטורה פון דער סדרה. נאָכדעם וי מיר האָבען 
געלייענט אין דער היינטיגער פּרשה וועגען צוויי אזעלכע קאטאסטראַפעס, 
קומט דער נביא ישעי' מיט ווערטער פון טרייסט צום אידישען פאָלק: "בל 
כלי יוצר עליך לא יצלח וכל לשון תקום אתר למשפּט תרשיעי", יעדע גע- 
צייג װאָס זיי פורמען געגען דיר װועט זיי ניט באגליקען, און יעדע צונג װאָס 
װועט זיר שטעלען אין משפּט מיט דיר וועסטו שולדיג מאכען. 

אויף די צוויי פראַנטען, וואו עס איז געפירט געװאָרען א מלחמה געגען 
אידישען פאָלק, אין נגב און אין גליל, מיט אינסטרומענטען צוגעגרייט פון 
אונזערע שונאים --- און אויך א שלאכט מיט דעם אינסטרומענט פון דער 
פארפירערישער שפּראך ביי די יונייטעד-ניישאַנס אין פּארין --- אָט אויף 
די מלחמות האָט אונז דער נביא פאַראויס געזאָגט אז מיר וועלען בעז"ה 
ארויסגעהן די זיגער --- דער פיזישער אינסטרומענט פון פארניכטונג געגען 
דיר װועט ניט באגליקען און אויר וועסטו באזיגען די שלאכט פון שפּראך. 
די וועלט װועט סוף כ? סוף איינזעהן די גערעכטיגקייט פןו אידישען פאָלק ; 
אוז דערפאר זאָגט צו אונז דער נביא "רני עקרה" ! זינג שוין עקרה, וי די 
חז"ל זאָגען "רני כנסת ישראל שלא ילדה בנים לגיהנם, הרבה צדיקים העמידו 
בחורבנה יותר משהעמידו לי בבניה" (מדרש תנחומא), דו, כנסת ישראל, 
מעגסט שוין זינגעזי ווייל דו האָסט נישט געבוירען קינדער פאר דעם גיהנם, 
דו האַָסט מעהר צדיקים אויפגעשטעלט ביים חורבן וי ביים בויען. 
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א פאלק אויף וועמען מען האָט געשריבען צוויי טויזענט יאָהר, אז זי 
איז אן עקרה, האָט מיט אמאָל, נאָר שווערע חבלי-לידה, נעבוירען א קינד: 
ישראל ! 

און וװוער האָט אונז אויסגעזונגען די הערליכע טענער פון אט דעם 
געבורט ? אָט די װאָס האָבען געשריבען אידישע געשיכטע מיט בלוט און 
העראַאיזם ! דאָס זיינען די בנים הבונים "שהעמידו לנו בחורבנה", די 
שארית הפּליטה, די העלדען װאָס האַבען געקעמפט נעגען די אייראָפּעאישע 
רוצחים, ד' קעמפען אויס אונזער קאמף אויף דעם ברעג פון ציון וירושלים. 

דערפאר -- רני עקרה ! ' 


אברהם דער וועלמ-בירנער 
שמעו אלי רודפי צדק מבקשי ה' הביטו אל צור חצבתם ואל מקבת בור 
נקרתם, הביטו אל אברהם אביכם ואל שרה תחוללכם כי אחד קראָתיו ואברכהו 
וארבהו. (ישעיי נא) --- הערט מיר צו, איהר װאָס יאָגט זיך נאָך גערעכטיגקייט, 
איהר װאָס זוכט ג-יט, קוקט אויף דעם פעלז פון וואנען איהר זייט אויסגעהאקט 
און אויף דער ברונעבורג פון ואנען איהר זייט אױיסגעגראָבען : קוקט אויף 


אברהם אייער פאָטער און צו שרהץ װאָס האָט אייך געבאַרען, הגם איינער 
האָב איך איהם גערופען, כדי איך זאָל איהם בענשען און זאָל איהם פארמערען. 


דער נביא ישעי' הייסט דעם איד פארטראכטען זיד וועגען דעם געבורט 
און אַפּשטאמונג פון אידישען פאַלק, אויב מיר ווילען וויסען פון וועלכען קוואל 
! מיר האָבען געשעפּט אונזער אויסדויער-קראפט און שטארקען גלויבען, דארפען 
ימיר זיר פארטראכטען אויף דעם פעלז פון וואנען מיר זיינען אויסגעהאקט, 
פארטיפט זידך אויף דעם ברונעם פון וואנען איהר זייט אױיסנענראַבען, קוקט 
אויף אייער פארגאנגענהייט, ווייסט ווער זיינען אייערע עלטערען, װועט איהר 
וויסען אָפּצושאצען די מעלות פון אייערע קינדער. 


די גייסטיגע שטריכען און מעלות פון קינדער ווערעזן בולט אויסגעדריקט 
אין דער גייסטינער פיזיאַנאָמיע פון די עלטערען, װי עס שטעהט אין מסכת 
עדיות פּ"ב, אין נאַמען פון ר' עקיבא, אז קינדער פארקערפּערען אין זיך 
די איינענשאפטען פון די עלטערען. אלעס װאָס האָט פּאסירט מיט'ן אידישען 
פאלק און װאָס װועט פּאסירען מיט'ז אידישען פאָלק אין דער צוקונפט האָט 
אויך פּאסירט צו אברהם, -- מה שאירע לאברהם אירע לבניו. אונזערע 
חז"? האַבען געזעהן אין די פּאסירונגען פון אברהם די פאַלקס-געשיכטע 
װאָס וועט זיר איבער'הזר'ן מיט זיינע קינדער אין אלע דורות און אין אלע 
לענדער. אויף דעם געביט פון פאַלקס-נעשיכטע איז זיכער אמת דער בלל 
פון די נגמרא תולדותיהם כיוצא בהם, אז די קינדער זיינעז וי די עלטערען, 
דערפאר דארפען מיר זיד אין דער היינטינער סדרה פארטראכטען אויף 
די הויפּט-שטריכען װאָס האָט אברהם אָבינוּ געמאכט גרויס און ווירדיג 


= פףי- 
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אלס דער אב המון נוים, אלס דער פאָטער פון אלע פעלקער אין דער וועלט 
און אס דער נשיא אלקים, דער פּרינץ פון גדט ביי פעלקער און נאציאַנען. 


דער ערשטער װעלט-בירגער ‏ 4 


ווען מ'האָט דעם גרויסען גריכישען פילאַזאָף דיאָגנעס, אַדער װוי א 
טייל דערמאַנען דאָס אין נאָמען פון סאַקראטעס, געפרעגט: פון וועלכען 
לאנד ביזטו ? איז זייער ענטפער געווען : מיר זיינעז בירגער פון יעדען לאנד 
אויף דער ערד. דאָס איז דער ערהאבענסטער באגריף אויסגעדריקט פון די 
גריכישע פילאָזאַפען, אז דער מענש אליין זאָל אינטערנאציאָנאליזירט ווערעז, 
אז יעדער אינדיווידועלער מענש זאָל קענען װערען א בירגער פון יעדען 
לאנד. דאָס װאָלט געווען די גרעסטע דערגרייכונג פון דער וועלט, אז 
יעדער מענש זאָל ווערען נישט קיין לאנד-בירגער נאָר א וועלט-בירגער. 
דאָס מיינט צו זאָגען, אז נישט רייכקייט אָדער שפּראך מאכט דעם מענש 
גרויס אָדער קליין נאָר קולטור און וויסענשאפט מאכט דעם מענש װאָס ער 
איז, און אויב מיר מעסטען דעם מענשענ'ס גרויסקייט מיט זיינע גייסטיגע 
אייגענשאפטען און מעלות, מיט זיין חכמה און קולטור, דאן קען יעדער 
מענש ווערען א וועלטבירגער, ווייל דער באגריף פון חכמה איז ניט פארבונ- 
דען מיט קיין געאָגראפיע, וויסענשאפט איז אן אוניווערסאלער באגריף. דער 
ערשטער װאָס האָט אויסגעדריקט דעם געדאנק פון א פאראייניגטער וועלט 
וואו יעדער מענש זאָל קענען וװערען א וועלט-בירגער, איז דאָס געוען 
אברהם אַבינו. וי דער מדרש דריקט דאָס אויס אין פּרשת לך לר : ר' ברכיה 
פּתח, אחות לנו קטנה, זה אברהם שאיחד את כ? באי העולם, בר קפרא אֶמר 
כזה שהוא מאחה את הקרע, --- ר' ברכיה זאָגט אויף דעם פּסוק אין שיר 
השירים, מיר האָבען א קליינע שװועסטער, דאָס מיינט מען אברהם װאָס 
ער האָט פאראייניגט אלע מענשען פון דער וועלט. בר קפרא זאָגט : אזוי װוי 
מען פארנייט א ריס. אייגענטליד אין װאָס באשטייט דער אונטערשייד צווי- 
שען די אויסטייטשונגען פון ר' ברכיה און בר קפרא ? ביידע זאָגען דאָך איין 
געדאנק, נעמלידך, אז אברהם האָט געשטרעבט צו פאראייניגען די וועלט. 


דער אונטערשיד איז אָבער זעהר א גרויסער, עס איז שווער צו פאר- 
אייניגען א וועלט פון פארשידענע ראסען, קאָלירען און גלויבענס אין א נאָר- 
מאלער צייט, אָבער נאָך שווערער איז צו פאראייניגען א צעריסענע ווץלם 
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אין צייטען פון א מלחמה אלס איין מעכטיגען בונד, אין א געמיינזאמער 
יונייטעד ניישאַנס, װאָס איהר תכלית דארף זיין שלום און אחדות. 


די נעשיכטע דערציילט: ס'איז אמאָל געווען א גרויסער מיליאַנער אין 
אינדיע װאָס ער איז געווען געבענטשט מיט קינסטלערישען חוש פאר אר- 
טיסטישע אנטיקען און קונסט בילדער, און אין זיין רייכען מוזעאום האָט 
ער איינגעקויפט אן אנטיק װאָס ער האָט דאָס שטארק געהיט אזוי ווי זיין 
אפּעל פון אויג. דאָס איז געווען א וואונדערבארע מאפּע, אויף וועלכער ס'איז 
געווען אָנגעצייכענט אלע קאַנטינענטען פון דער וועלט און אלע ימים און 
טייכען פון אלע שטעט און דערפער פון יעדען ווינקעלע אויף דער ערד. 
עס איז נישט געווען קיין איין ווינקעלע אין דער וועלט װאָס איז נישט געווען 
אָנגעצייכענט אין דער קינסטלערישער מאפּע. דער גרויסער מיליאַנער האָט 
געהאט א בן יחיד'?ל װאָס איז אויך געווען געבענטשט מיט א קינסטלערישען 
חוש וי דער פאָטער זיינער. איינמאָל האָט זיר דער בן יחיד אריינגעכאפּט 
איז מוזעאום פון זיין פאָטער, און שפּילענדיג זיר מיט דער קינסטלערישער 
מאפּע האָט ער דאָס צעריסען אויף שטיקלער. דער פאָטער קומענדיג אהיים 
פון די ביזנעס, זעהענדיג די צעריסענע מאפּע אין דעם קינד'ס הענט, האָט 
ער אויפגעברויזט מיט א שרעקליכען צאָרן אויף זיין בן יחיד וואָס האָט 
צעריסען די מאפּע. ווען דאָס קינד האָט געזעהן דעם כעס פון זיין פאָטער, 
האָט ער זיר שטארק צעוויינט אויף דעם שאָדען און צער װאָס ער האָט פאר- 
שאפט זיין פאָטער, און מיט טרערען אין די אויגען האָט ער אפּעלירט 
צום טאטען : ניב מיר צעהן מינוט צייט על איך דיר צוריק צוזאמענשטעלען 
די וואונדערבארע מאפּע מיט די אלע פארװואָרפענע קאנטינענטען און דער- 
פער פון דער וועלט. דער פאָטער האָט דאָס געהאלטען פאר פאנטאסטיש 
און פאר אונמעגליך, ער האָט נישט גענלױבט די ווערטער פונ'ם קינד. 
אָבער וי באוואונדערט איז דער פאָטער געװאָרען אריינקומענדיג אין מוזעאום 
און דערזעהז די מאפּע צוזאמענגעשטעלט און צוזאמענגעקלעפּט מיט אלע 
פּינטעלעך און איינצעלהייטען פּונקט װי עס איז געווען פריער, און אויף 
דעם פּאָטער'ס פראגע וי אזוי ער האָט געקענט צוזאמענשטעלען די צע- 
ריסענע גרויס קינסטליכע מאפּע, האָט דאָס קינד מיט גרויס נאאיוויטעט 
געענטפערט: טאטע ! דו האָסט פארגעסען אז אין דער אנדערער זייט פון דער 
מאפּע איז געווען אַנגעצייכענט דאָס בילד פון א מענש, און לויט דעם 
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צוזאמענשטעל פון דעם מענשליכען אַרגאניזם האָב איך צוזאמענגעשטעלט 
די צעריסענע שטיקלער פון דער מאפּע. יעדער אבר פון מענשליכען אָרגאניזם 
האָט אין דער אנדערער זייט פון דער מאפּע אָנגעצייכענט אויף אן אנדער ווינ- 
קעלע און קאָנטינענט פון דער וועלט. 


אין דעם קינד'ס ענטפער לינט דער שליסעל צו די פאראייניגונג פון א 
צעריסענער וועלט. אויף צו פאראייניגען א צעריסענע װועלּט מוז מען צום 
ערשטען פאראייניגען דעם מענש. נאָר מיט דעם צוזאמענשטעלען די 
צעריסענע חלקים און אברים פון דעם מענש קען מען צוזאמענשטעלען די 
צעריסענע חלקים פון דער וועלט, דער מענש מוז פיינער און שענער ווערען 
צום ציעל פון אָדם השלם. --- דאָס זיינען די צוויי דעות װאָס זיינען אויס- 
געדריקט געװאָרען פון די צוויי גרויסע תנאים ר' ברכיה און בר קפרא : 
ר' ברכיה רעדט וועגען א פאראייניגטער וועלט אין אלגעמיינעם באנריף, 
בר קפרא זאָגט כזה שהוא מאחה את הקרע, די אמת'ע פאראייניגונג װאָס איז 
אויסגעדריקט געװואָרען פונ'ם ערשטען בירגער אברהם, איז װאָס פאראייניגט 
צעריסענע חלקים פון א צעשפּליטערטער וועלט. דאָס זאָגט בר קפרא, כזה, צו 
וועלכער פאראייניגונג שטרעבט דער איד ? אזוי װוי די פאראייניגונג פון 
די צעריסענע חלקים פון א בנד, אזוי מוז מען פאראיינינען די אלע כחות 
פונ'ם מענש, װי מיר בעטען : "ויעשו כולם אגודה אחת לעשות רצונך בלבב 
שלם". דער וועלט פארבאנד מוז זיין באזירט אויף ג-ט'ס ווילען. מיט פאר- 
ריכטען די מענשען װעט פארריכט ווערעז די וועלט. 


די דריי אויפגאבען פון די יונייטער נײישאָנס 


אין דער געשיכטע פון אברהם פארנעמט א גרויס קאפּיטעל דער קאמף 
פון אברהם אבינו מיט די מלכים. אין דער ערשטער מלחמה װאָס דעם איר 
איז אויסגעקומען צו קעמפען מיט די פעלקער ווערט קלאָר אָנגעצייכענט די 
אויפגאבע און ציעלען פון א דויערהאפטיגער יונייטעד ניישאַנס. דאָס קאפּיטעל 
געשיכטע פון דער ערשטער מלחמה פון אברהם מיט די פעלקער פון דער וועלט 
הויבט זיר אֵן מיט "ויהי בימי אמרפ?" --- ס'איז געווען אין די צייטען פון 
אמרפק, און אויף דעם זאָגט די גמרא אין מנילה : "כ?ל מקום שנאמר ויהי אינו 
אלא לשון צרה", אזוי װוי עס שטייט "ויהי בימי אמרפ?". אייגענטליך װאָס 
איז די צרה ? אברהם אָבינוֹ איז דאָך ארויס דער זיגער און די מלכים די 
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באזינטע ? נאָר דאָס איז שוין דער אידישער מזל, אז ווען ס'קומט א מלחמה 
צווישען פעלקער אין דער וועלט װאָס האָט קיין דירעקטע שייכות נישט צום 
איד, פעלקער שלאָגען זיך איינער מיט'ן אנדערען און אינדירעקט ווערט 
דער איד אריינגעשלעפּט אין די וועלט-מלחמה. 

אין דער ערשטער וועלט מלחמה פון אברהם'ן האָט יעדער מלך פאר" 
טראָטען א לאנד : אמרפל אין געווען מלד פון שנער, אריוך מלך אלסר, 
כדרלומר מלך פון עולם, און תדעל מלך פון נוים. די מלכים האָבען זיך 
געשלאָגען מיט ברע מלדך סדום, און ברשע מלך עמורה, און שנאב קעניג פון 
אדמה, און שמאבר מלך צביים, און בלע פון צער. די אלע מלכים האָבען זיך 
נעשלאָגען איינער מיט'ן אנדערען. אברהם איז געווען דער איינציגער װאָס 
האָט זיר באטייליגט אין דער מלחמה און נישט פארטראָטען קיין לאנד און 
קיינעמס אינטערעסען. דער איינציגער אינטערעס פון אברהם אֶבינוֹ אין 
געוועז צו ראטעווען זיין פּלימעניק לוט פון סדום'ס הענט. און הנם ער האָט 
נישט געהאט קיין עקאָנאָמישע אָדער פּאַליטישע אינטערעסען אין דער מלחמה, 
דאָךר איז ער געװאָרען די צענטראלע פיגור אויף דעם שלאכטפעלד, 
אזוי איז שוין אויך דער אייביגער גורל פון אברהם אָבינוים קינ- 
דער, אז דער איד ווערט אריינגעשלעפּט אין יעדער וועלט-מלחמה װאָס 
פעלקער פיהרען צווישען זיך, ער ווערט אויסגענוצט אלס דער "ציל- 
ברעט" פון ביידע זייטען צו שיסען פון די גיפטיגע פיילען פון אנטיסץ- 
מיטיזמוס. געשלאַגען האָבען זיר שנער מיט פדום, עלם מיט עמורה און דעם 
איד ניט ווילענדיג אריינגעשלעפּט צווישען די 2 פעלקער צו פארגיסען בלוט 
פאר פרעמדע. פרעמדע געווינען שטענדיג פון אידישער בלוט-פארגיסונג. 
דערפאר איז טאקע דער "ויהי" א לשון צרה ! וי נאָר פעלקער האָבען א 
מלחמה באצאָלען די אירען מיט בלוט ! 

דער סטראטעגישער פּונקט װאָס האָט געשפּילט די הויפּט ראָלע אין 
יענער מלחמה רופט זיך אָן "עמק השדים", װי אונזערע חז"ל דערמאַנען אין 
מדרש אז דער עמק השדים האָט געהאט דריי נעמען: "שלשה שמות נקרא 
?ּו; "עמק השדים", "עמק שוה", "עמק סוכות". עמק השדים שהוא מניק את 
בניו כשדים, עמק שוה -- ששם השוו כ? אומות העולם וקצצו ארזים והושיבו 
את אברהם אַבינו על בימה גדולה והיו מקלסין לפניו ואומרים נשיא אלקים 
אתה בתוכינו, וכו', עמק סוכות -- שהי' מסוכד באילנות גפן תאנה ורמון 
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אגוז ושקדים תפּוח ואפיקרוזין" --- עמק השדים האָט מען איהם גערופען, ווייל 
ס'האָט געגעבען צו זויגען פאר די קינדער, אזוי װי א מאמע ניט צו זוינען 
איהרע קינדער. עמק שוה, ווייל דאָרט האָבען זיר פאראיינינט אלע פעלקער 
און האָבען געהאקט טענענבוימער און האָבען ארויפגעזעצט אברהם אָבינו 
אויף א גרויסער בימה און איהם געלויבט און אויסגערופען : נשיא אלקים אֹתָה 
בתוכינו, עמק סוכות --- ווייל דאָרט איז נגעווען אלעס באדעקט און באשיצט 
מיט בוימער פון פרוכטען, פיינען, ניס, מאנדלען און אנדערע פארשידענע 
פרוכטען. | 

דריי ציעלען און אויפגאבען זיינען אויך פארבונדען מיט די היינטיגע 
יונייטעד ניישאַנס. פאר געוויסע פעלקער, װאָס זיינען נאַך דער מלחמה 
רואינירט געװאָרען און זייערע עקאָנאָמישע פּאַזיציעס זיינען אָפּגעשוואכט 
געװאָרען, וויי? יעדע מלחמה ברענגט אריין אלע קליינע פעלקער אין 
א פינאנציעלען קריזיס, און זיי דארפען שטענדיג געשפּייזט ווערען פון א 
מארשאל-פּלאז, פאר זיי איז די יונייטעד נײישאַנס מעהר נישט וי דער נאַמען 
עמק השדים, פון די זאטע, װאָס פאר זיי איז דער תכלית די יונייטער ניי- 
שאַנס זאָל שפּייזען די הונגעריגע פעלקער. פאר אנדערע רעגירונגען װאָס 
דארפען נישט אָנקומען צו קיין שטיצע פון די רייכע אָנקעלס װאָס זיינען 
פארטראָטען אינ'ם פעלקער פארבאנד, װאָס באלאנגען צו דער קאטעגאָריע פון 
די געבערס און נישט פון די נעמערס, זיי ווילען זייער פּאַליטישען איינפלוס 
אויסאיבען אויף די קלענערע און שוואכערע פעלקער. פאר זיי איז די יונייטער 
ניישאַנס א עמק סוכות, װי אונזערע חז"ל דריקען דאָס אויס, זיי האָבען 
באדעקט דעם טאָל מיט פארשידענע בוימער און פארשידענע בלעטער מיט 
פארשידענע מינים און פארשידענע קאַלירען. אָט די גרויסע פעלקער װאָס 
קריגען זיך ארום צו האָבען די השפּעה אויף די קליינע פעלקער טיילען צו 
יעדען פאָלק אַ פּאָרציע פון עקאָנאָמישער באַפרידינונג, א נפן, אַ פייג, אַ 
מילגרוים, אבי נישט צו פארלירען זייער פּאַליטישען איינפלוס אין די לענדער 
װאָס זיינען עקאָנאָמיש צעבראָכען און אויסגעהונגערט, 

אָבער װאָס אונזערע מיינונגען זאָלען נישט זיין וועגען דער יונייטער- 
ניישאַנס אלס א וועלט פארבאנד און וי גרויס אונזערע אנטוישונגען זאָלען 
נישט זיין אין די הבטחות פון די יונייטעד ניישאַנס ; פאר אונז אידען 
איז די יונייטער ניישאַנס א עמק שוה, וי עס ווערט אויסגעטייטשט ביי דרי 
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חז"?, װאָס דאָרטען האָבען זיר אלע פעלקער אויסגעגלייכט און מ'האָט אוועק- 
געזעצט אברהם אַבינו אויף א בימה און מ'האָט איהם געזאָגט נשיא אלקים, 
אויב מיר אידען אלס פאָלק זיינען אנטוישט געװאָרען אין דער ליעג אָװו 
ניישאָנס אין דער ערשטער וװועלט מלחמה, האָבען מיר אָבער א סך 
פארדינט פון דער יונייטעד ניישאָנס פון דער צווייטער וועלט מלחמה, 
מיט דעם װאָס די פעלקער האָבען גענומען דעם אייביגען איד אברהם 
און ארויפגעזעצט אויף א הויכער בימה און איהם אנערקענט אלם א 
צענטראלע פיגור אין דעם מיטעל מזרח און איהם געקרוינט אלס נשיא 
אלקים אתה בתוכינו - אז דו, װוי דער פּרינץ פון ג-ט, ביזט אויך בא- 
רעכטיגט צו זיין א מיטגליד פון אונזער וועלט משפּחה, פאר אונז איז 
דאָס א עמק שוה, װאָס רעכטס און לינקס, שטארקע און שוואכע פעלקער 
האָבען זיר אלע פאראייניגט און געקומען צו איין באשלוס -- צו בארעכ- 
טיגונג פונ'ם אידישען פּאָלק צו מדינת ישרא?.. : 


יה" 
די אמאַלינע הכנסת אורחים און די היינטינע צדקה 


העלפען דעם ארימאן און געבען דעם הונגעריגען ברויט, איז פון שטענדיג 
אַן געווען א אידישע מדה מיט װאָס דאָס אידישע פאלק האָט זיך באזונדערס 
אויסגעצייכענט. װי עס ווערט דערמאָנט פון אונזערע חז"?, אז רחמנות און 
גמילות חסדים זיינען פון די כאראקטער מידות ואס דאָס אירישע פאָלק 
צייכענט זיך אויס. אָבער וי אזוי צו העלפען דעם אַרימאן איז פאראן א 
גרויסער אונטערשייד װאָס ווערט אויסגעדריקט אין די צוויי טערמינען: 
"הכנסת אורחים" און "צדקה". הכנסת אורחים, מיינט אריינברענגען דעם 
אורח צו זיך אין דער היים, דער נעמער און דער געבער זיינען געקומען אין 
פּערזענליכען קאָנטאקט. דאָס אידישע הויז האָט געהאט אָפּענע טירען פאר 
יעדען אַרימאן און צובראָכען הארץ, די אטמאָספערע איז געווען א פרייליכע 
און א היימישע, דער אַרימאן האָט זיד געפיהלט וי א בן-בית ביי דעם רייכען 
איז הויז --- װוי דער תנא זאָגט ויהיו עניים בני ביתד --- דיינע אַרימע לייט 
זאָלען זיר פיהלען ביי דִיר אין הויז אזוי וי די אייגענע קינדער, און דערפאר 
איז די אידישע צדקה פון אמאָל געווען פארבונדען נישט נאָר מיט'ן געבען 
מיט דער האנט נאָר אויך מיט'ן רעדען מיט'ן מויל און העלפען פיזיש. 

דער בארדיטשעווער, וועלכער איז געווען א באוואוסטער מכניס אורח 
פלעגט אליין נעמען שטרוי און צוזאמענבינדען און מאכען געלעגערס פאר 
אַרימעלײיט, האָט זיך אמאָל זיין שווער אָנגערופען צו איהם : לוי יצחק! 
װאָס דארפסטו אליין נעהמען די בינטלער שטרוי און מטריח זיין זיך, גיב 
דעם ערל א פּאַר גראָשען און ער װועט אויסבעטען פאר די אַרימעלייט. אויף 
דעם האָט דער בארדיטשעווער זצ"? געענטפערט: קענסטו פארשטיין אזא 
יושר ? הייסען דעם ערל מקיים זיין די גרעסטע מצוה פון הכנסת אורחים און 
נאָר צוצאָלען איהם געלד ? ! 

אז ענליכען ענטפער האָט געגעבען מיין זיידע רבי ר' מררכי'לע זצ"ל, 


ןע יי וי 
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ווען מען האָט איהם געזאָגט: "איהר רבי דארפט אליין זיר מטריח זיין און 
בעטען פאר די אלע אַרימעלײיט? ? -- האָט ער געענטפערט -- "איר בעט 
ניט פאר זיי, נאָר איך בעט פאר זיך מיין אייגענעם בעט, איך זאָל 
קענען שלאַפען רוהיג אויף יענער וועלט". 

אונזערע חז"? האָבען געזאָגט: "ווען איינער גיט צדקה ווערט ער גע- 
בענטשט מיט 6 ברכות, אָבער דער ואָס רעדט א פריינדליך וואָרט צום 
אַרימאן ווען ער גיט דאָס געלד ווערט ער געבענטשט מיט 11 ברכות (בבא 
בתרא דף ט, ע"ב). אנדערש איז אָבער דער באגריף פון דער מאָדערנער 
טשאריטי , . . די מאשין איז זעהר א גרויסע, דער טעכנישער אפּאראט װאָס 
איז פארבונדען מיט העלפען די אָרימע איז קאַלאָסאל גרויס, די קוואנטיטעט 
פון געבען איז א סך גרעסער אין פארנעם, װוי דאָס געבען פון אמאָל, 
אָבער די קוואליטעט (די איכות) פון געבען צדקה איז היינט א סך קאל- 
טער וי אמאָל. דער רייכער זעהט ניט דאָס טרויעריגע פּנים פונ'ם הונגערי- 
געז און ממילא קען ער ניט שטארקען דאָס צעבראָכענע הארץ פונ'ם אַרימאן. די 
גרעסטע געלטער ווערט געזאמעלט ביי באנקעטען און פּארטיס, ווען ס'איז 
גוט אויפ'ן הארץ און ווען ס'איז ליכטיג און פרייליך אויף דער נשמה. ווען 
דער מענש איז זאט קען ער נישט אזוי פיהלען מיט דעם הונגעריגען. און 
ווען ער געפינט זיר אין א ווארעמער אטמאָספערע, אין א שיינעם האָל, קען 
ער נישט באגרייפען װאָס דאָס מיינט ליידען פון קעלט. דערפאר געפינען 
מיר דעם גרויסען אונטערשייד פון אברהם אֶבינו'ס צדקה און לוט'ס צדקה. 
אייגענטליד זיינען דאָך ביידע געווען גאסטפריינדליכע מענשען, אברהם אַבינו 
האָט פריינדליר אויפגענומען די געסט -- וי עס שטעהט : "וישאַ עיניו וירא 
והנה שלשה אנשים נצבים עליו וירא וירץ לקראתם וכו" -- אברהם אֶבינו 
האָט געזעהן די דריי מענשען שטייען איבער איהם, איזן ער געלאַפען אקע- 
גען זיי. און ביי לוט שטייט אויך: ויבאו שני המלאָכים וכו!' וירא לוט ויקם 
לקראתם וכו! --- לוט האָט געזעהן די צוויי מלאָכים, איז ער אויפגעשטאנען 
און געגאנגען אקעגען זיי. און דאָך געפינען מיר אז אברהם'ס נאַמען איז פאר- 
אייביגט געװאָרען אס דער סימבאל פון גוטסקייט און לוט אלס דער סימ- 
באָל פון שלעכטסקייט, אברהם'ס נאָמען איז פארבונדען מיט דער ערהא- 
בענער פּרשה פון הכנסת אורחים ; און לוט'ס נאָמען איז פארבונרען מיט 
דער פַּרשה פוּן "סדום ועמורה". װוי קומט עס װאָס דער פּלימעניק לוט, װאָס 


244 וירא 


איז געווען עהנליר מיט אלע שטריכען צו אברהם --- וי די חז"? זאַגען : אז 
"רמות דיוקנו של לוט היה דומה לשל אברהם", די פיזאָנאָמיע פון לוט איז 
געווען עהנליך צו אברהם -- זאָלען זיר פאנאנדערגעהן אין צוויי עקסטרעמע 
ריכטונגען און צוויי פארשידענע כאראקטערען ? װאָס דער אָנקעל אברהם איז 
פארבליבען דער גרויסער אידעאליסט און דער סימבאָל פון מענשליכקייט און 
מדות טובות, און דער פּלימעניק לוט איז געװאָרען פארצייכענט אויף דער 
שלעכטער זייט אין דער אידישער געשיכטע ? דער אונטערשייד פון ביידע 
ליגט באהאלטען אין איין װאָרט --- װוי דער מדרש דריקט עס אויס זעהר 
טרעפליך אין נאָמען פון ר' וי ; "הכא את אמר מלאָכים ולהלן קורא אותן 
אנשים, אָמר רבי תנחומא אָמר רבי לוי, אברהם שהיה כוחו יפה נדמו 
לו בדמות אנשים, אבל לוט על ידי שהיה כוחו רע נדמו לו בדמות 
מלאָכים? --- דאָ ביי לוט שטייט, אז מלאָכים האָבען זיך צו איהם באוויזען 
און ביי אברהם געפינען מיר, אז מענשען האָבען זיד באוויזען צו איהם. דאכט 
זיר דאָך, אז אברהם איז געווען א גרעסערער צדיק וי לוט, ווארום זשע זיינען 
זיי נישט פאַרגעקומען צו אברהם אלס מלאָכים ? נאָר, זאָגט ר' לוי, ווייל 
אברהם איז געווען גוט, זיינען זיי איהם פאָרגעקומען אלס מענשען ; און לוט, 
ווייל ער איז געווען שלעכט, זיינען זיי פאָרגעקומען צו איהם אלס מלאָכים. 
אייגענטליך דארף דאָס זיין פּונקט פארקערט ; אברהם וואָס איז געווען א 
גרויפער צדיק האָט געדארפט האָבען די זכיה צו באדינען מלאָכים און לוט 
װאָס האָט נישט געהאט די ווערט צו באדינען די מלאכים נאָר פּשוט'ע מענ- 
שען האָט געדארפט ביי איהם שטיין אנשים ? 
אברהםיס הכנפת אורחים און לוטים הכנסת אורחים 

דער אנטװאָרט איז אז די גרויסקייט פון הכנסת אורחים איז צו באדי- 
נען מענשען און נישט מלאכים, די פּערלדיגע מדה פון הכנסת אורחים, 
װאָס שטאמט פון אברהם אֶבינו'ס חדר, איז צו באדינען אלע -- נישט-אידען 
וי אידען, מענשען װוי מלאכים. זיין גוטהארציגקייט איז געווען א ריינע 
מענשליכע. לוט, ווען ער האָט געזעהן אז מלאָכים קומען צו איהם, גרויסע 
מענשען און די פּובליסיטי וועט זיין גרויס, דעמאָלסט אין ער געלאָפען 
אנטקעגען זיי, דערפאר איז זיין נאָמען פארבונדען מיט דער שלעכטסקייט פון 
סדום ועמורה. אייגענטליך ווערט אין דער תורה נישט דערמאַנט אין װאָס 
עס איז באשטאנען די שלעכטסקייט פון סדום ועמורה, צוליב װאָס עס איז 
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פאראורזאכט געװאָרען די איבערקערעניש פון די צוויי גרויסע שטעט. 
אָבער אין איין פּסוק וװוערט דערמאַנט: "ויאמר ה' זעקת סדום ועמורה כי 
רבה וחטאָתם כי כבדה מאד" -- די שלעכטסקייט פון סדום ועמורה בא- 
שטייט אין די צוויי שטריכען : ערשטענס כי רבה, דאָס געשריי פון סדום 
ועמורה איז װאָס עס זיינען צופי?, צופיל אָרימעלײט, צופיל אַרימע טאָר- 
בעם און אַרגאניזאציעס. די שלעכטסקייט פון די מענשען איז געווען אוים'ן 
געביט פון אימיגראציע, זיי האָבען פארשלאַסען די טויערען פאר וואנדערערס, 
נישט ארייננגעלאָזט קיין פרעמדען בירגער אין זייער לאנד --- װוי די גמרא 
דערמאַנט אין סנהדרין ק"ט : אז, הנם זייער לאנד איז געווען רייך און מיט 
אן איבערפלוס פון נאָלד און זאטקייט, דאַך האָבען זיי קיין פרעמדען נישט 
אריינגעלאָזט אין זייער לאנד און זייער לאָזונג איז געווען כי רבה, צופיל 
אַרימעלייט, צופיל אָרימע אידישע אָרגאניזאציעס ; מ'דארף איינפיהרען 
א פיסטעם און א אָרדענונג, און דערפאר האָבעז זיי געהאט זייער אייגענעם 
ארט הכנסת אורחים, װאָס איז באוויזען געװאַָרען מיט שאנד און שפּאָט 
אין אונזער געשיכטע אלס דאָס בעטעלע פון סדום. די מענשען פון סדום 
האָבען געהאט א בעט פון א געוויסער לענג, און יעדען אורח װואָס איז געקומען 
אין זייער שטאָט האָבען זיי געליינט שלאָפען אין דעם בעט ; אויב דער אורח 
איז געווען לענגער וי דאָס בעט, האָבען זיי איהם קירצער געמאכט, און אויב 
ער איז געווען קירצער, האָבען זיי איהם אזוי לאנג געצויגען ביז ער איז גע- 
װאָרען די זעלבע מאָס וי דאָס בעט. צו ווארטען דוקא אויף פּינקטליכקייט און 
סיסטעם אין הלכות צדקה, איז נישט אין גייסט פון אברהם אַבינו'ס הכנסת 
אורחים. מען קען נישט אויפשטעלען איין מאָס פאר אלץ אורחים, עס 
ברייננט אריין א עירוב פּרשיות אין דעם אידישען לעבען. די גרויסע 
האקט מען אמאָל אונטער די פים, און די קליינע מענשעלעך ווערען 
מיטאמאָל גרויס, די אמת'ע מדה פון הכנסת אורחים איז װוי דער תנא דריקט 
זיר אויס אין אבות : "יהי ביתד פּתוח לרוחה ויהיו עניים בני ביתר", זאָל דיין 
הויז זייז אָפּען פאר אלעמען און דיינע אַרימעלײט זאָלען זיר פילען וי אייגענע 
קינדער. ווען א קינד קופט צו נגאסט צו די עלטערן געפינט ער שטענדיג א צו- 
געגרייטען טיש װאָס צו עסען, פאר אן אייגענעם מענש דארף מען ניט האָבען 
קיין גרויסע הכנות. די זעלבע באציאונג דארף זיין צו פרעמדע; זאָלסט קיינ- 
מאָל ניט אָפּזאַגן אן אורח פון ארייננעמען אין הויז מיט דעם תירוץ, אז מ'האָט 
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דיר צשפּעט אָנגעזאָגט אז דו ביסט נישט צוגעגרייט. פאררעכען דעם 
אַרימאן װוי אז אייגען קינד. פאר אן אייגען קינד איז קיינמאָל נישט צו-שפּעט 
און קיינמאָל נישט צוווינציג. שטענדיג זיינען די אירישע הייזער געווען 
אָפּען פאר דעם וואנדערער און נויטבאדערפטיגען. 

דערפאר געפינען מיר אז מנוח האָט איינגעלאדען דעם מלאך צו זיין 
ביי איהם א גאסט אין הויז: נעצרה נאָ אותך ונעשה לפניך בר עי 
איך וויל דיך אויפהאלטען ביז איך װעל פאר דיר צוריכטען א יונג צינעלע. 
האָט אויף דעם דער מלאך געזאָגט; אם תעצרני לא אכל בלחמך (שופּטים 
יג) -- אויב דו װועסט מיך אויפהאלטען װעל איד דיין שפּיין ניט עסען. 
מנוח האָט געװאָלט מאכען א גאנצע אויפנאמע פאר דעם מלאך ה' און האָט 
איהם געבעטען נעצרה, זאָל ער זיך אויפהאלטען ביי איהם, ווייל ס'דארף 
נעהמען צייט צו צוגרייטען די גרויסע פעודה ; האָט איהם דער מלאך גע- 
ענטפערט : איך בין געוואוינט אריינצוקומען אין אידישע הייזער אֶהן צו" 
גרייטונג, איך נעם פון װאָס ס'איז דאַ. אָבער אויב ביי דיר איז די מצוה פון 
הכנסת אורחים פארבונדען מיט גרויסע הכנות -- אם תעצרני -- אויב דו 
דארפסט מיך איינהאלטען דאָ און מאכען א גרויסען פּאראד פון מיר -- לא 
אכל בלחמך, --- וויל איד נישט עסען דייז ברויט. 

ווייבערישע הכנסת אורחים 


אונזערע חז"ל אין בבא מציעא, דף פּ"ז, האָבען ארויסגעלערענט פון 
דער היינטיגער סדרה פון הכנסת אורחים נאָך א וויכטיגען כלל?: אז אין באצוג 
צו אויפנעמען מענשען און מקיים זיין א מצוה פון הכנסת אורחים זיינען 
מענער פריינדליכער װוי פרויען, וויי?ל עס שטייט : אברהם אָבינוֹ האָט גע- 
הייסען געבען זיי "קמח" און שרה האָט געגעבען "סולת", זאָגט ר' יצחק 
"מכאן שאשה עינה צרה באורחים". אייגענטליר ווייסט מען דאָר אז סולת 
איז בעסער וי קמח, און אויב שרה האָט געגעבען סולת האָט זי דאָך פריינד- 
ליכער באהאנדעלט די אורחים וי אברהם, טאָ אין װאָס-זשע באשטייט איהר 
קארגשאפט ? נאָר דער פּרינציפּ פון הכנסת אורחים איז, אז א איד דארף 
אויף זיין טיר אויפשרייבען "כל דכפין ייתי וייכול"---ווער עס איז הונגעריג 
זאָל קומען עסען. נישט נאָר פּסח נאָר אויר א גאנץ יאָהר. איז אזוי --- קמח 
איז שטענדיג דאָ אין א אידיש הויז. מ'דארף דאָס נישט פאָרברייטען. אנ- 
דערש איז אָבער סולת, דאָס איזן נישט אן ארטיקעל װאָס איז אלעמאָל דאָ 
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אין הויז, עס איז א לוקסוס, און מ'דארף דאָס נאָך צוגרייטען. און דאָס איז 
א וויכטינער פאקטאָר אין דער מדה פון הכנסת אורחים, ווייל ביז וואנעט 
מען זעהט די נחמה גייט אמאָל אויס די נשמה ; וי עס איז באוואוסט די גע- 
שיכטע פון נחום איש נם זו, אז ער האָט געזאָגט דאָס װאָרט המתן, און איי- 
דער ער האָט באוויזען אראָפּצוגעהן פון אייזע? איז דער אָרעמאן נעשטאָר- 
בעז. און דערפאר איז קמח וויכטיגער וי סולת, זאכען װאָס מ'דארף נישט 
פאַרבערייטען, ווען איהר גיט דעם אַרימאן גלייר, ניט ווארטענריג, מאכט 
דעם אַרימאן פיהלען וי א בזדבית און ער פיהלט זיר וי אין אן אייגענער אט- 
מאָספערע, ביי זיך אין דער היים. 


דער בוים פון אברהם אָבינו 

נאָך אן אונטערשייד איז פאראנען צווישען אברהם אבינוֹ'ס הכנסת 
אורחים און דער סדומ'ישער הכנסת אורחים פון לוט, נישט ווי אזוי אריינצו- 
נעמען דעם אָרימאן אין הויז, נישט נאָר וי צו באהאנדלען דעם אָרימאן 
ווען ער געפינט זיך אין הויז, נאָר װוי אזוי צו באגלייטען דעם אָרימאן 
ווען ער גייט ארויס פון הויז, איינע פון די שענסטע שטריכען װאָס האָט 
באשיינט דאָס אידישע הויז איז געווען דער מנהג פון "לויה", פון באגלייטען, 
מ'פלעגט דעם אַרימאן באנלייטען ביז צו דער טיר, מיט א פריינדליך װאָרט 
און א שמייכעלרדיג פּנים, דאָס האָט איהם געגעבען אינספּיראציע און קו- 
ראזש אַנצוגיין אין זיין טאָג-טעגליכען לעבען. װוי עס ווערט דערמאַנט ביי 
די הז"? אויפ'ן פּסוק ויטע אֹשֶׁל -- אברהם אַבינו האָט געפלאנצט א בוים. 
איז דעם װאָרט "אש?" האָבען זיי אריינגעלייגט די נוטריקון אישיל אכילה 
שתייה לויה --- עסען, טרינקען און באגלייטען. ניט נאָר האָבען די פארמא- 
טערטע וואנדערער אין זיין הויז באקומען גענוג אָפּצוכאפּען זייער הארץ און 
זיד אָפּצורוען נאָר ער פלעגט זיי אויך באגלייטען, מיטגיין מיט יעדען פרעמדען 
און איהם אָנצייגען דעם ריכטיגען וועג. װוי דער רמב"ם דריקט עס אויס 
זאכליך אין פּרק י"ד, הלכות אבל, הלכה ב': "שכר הלויה מרובה מן הבל, 
והוא החוק שחקקו אברהם אבינו ודרך החסד שנהג בה, מאכיל עוברי דרכים 
ומשקה אותז ומלוה אותן, וגדולה הכנסת אורחים מהקבלת פּני שכינה 
שנאמר וירא והנה שלשה אנשים, ולוויים יותר מהכנסו, אָמרו חכמים כל 
שאינו מלוה כאילו שופר דמים? -- דער שכר פון באגלייטען דעם אַרימאן 
איז גרעסער פון אלץ... און דאָס איז געווען דער גוטער וועג װאָס אברהם 
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אַבינו האָט זיך נוהג געווען. מ'גיט צו עסען און טרינקען דעם וואנדערער 
און מען באגלייט איהם, אויפנעמען אורחים איז מעהר ווֹי אויפנעמען די 
שכינה. באגלייטען דעם אַרימאן ארויס פון הויז, איז מעהר מצוה וי איהם 
ארייננעהמען אין הויז. און דער װאָס באגלייט נישט דעם אַרימאן איז נלייך 
וי ער װאָלט בלוט פארגאָסען. דאָס איז די שיינקייט פון דער אידישער הכנסת 
אורחים פון אמאָל, װאָס איז שווער צו געפינען ביי אונז אין אמעריקע היינט. 


דעם אַרימאנ'פ עבירות און דעם גביר'ס מצוות 


נאָך איין וויכטיגען פּונקט געפינען מיר אין דער הכנסת אורחים פון 
אברהם און לוט : ווען עס איז געקומען צום געבען און ארייננעהמען אן אורח 
אין הויז, האָט אברהם אָבינו געהאלטען אז מ'טאָר נישט בודק זיין דעם 
אַרימאנ'ס פרומקייט און עוולות. די נגרעסטע עוולות דארפען פארגעסען וװוע- 
רען ווען עס קומט דער מאַמענט פון געבען עסען דעם אַרימאן. אין בודקין 
למזונות איז געווען די לאַזונג פון אברהם אַבינו, אנדערש איז אָבער געווען 
די באציהונג פון לוט צו דער מדה פון הכנסת אורחים, וי עס שטייט אין דער 
תורה ; "וחטאתם כי כבדה מאוד" -- דאָס געשריי פון סדום ועמורה איז 
נעווען װאָס די זינד פון די אָרימעלײיט זיינען פיל און שווער, די פדומציקעס 
פון אמאָל, וי די שלעכטע פון היינט, באנוצן זיך מיט איין ענטפער אלס 
תירוץ אויף ניט צו געבען, אז זיי נעמען זיך אָן פאר די קריוודעס פון 
דעם רבש"ע... מיט דעם װאָס דעם אַרימאנ'ס עבירות זיינען זעהר גרוים, 
זאַגט דער רבש"ע צו זיי "ארדה נא ואראה הכצעקתה הבאָה אלי עשו", כ'וועל 
אראַפּנידערן און זען דאָס לעבען פון די שרייערס װאָס נעמען זיך אָן פאר 
מיינע עבירות, צי זיי פיהרען זיך אויף בעסער וי דער אַרימאן, צי די בא- 
שולדיגער פיהרען זיך אויף כבעסער אין זייער פּריוואטען לעבען וי די בא- 
שולדיגטע ? אנדערש איז אָבער געווען אברהם אַבינו, ער האָט זיינע טירען 
געעפענט אפילו פאר די עובדי עבודה זרה. ווייל אין פּרינציפּ פון הכנסת 
אורחים דארף מען זיין ליבעראל. "מפרנסים עניי עכו"ם עם עניי ישראל 
ומבקרין עניי עכו"ם עם עניי ישראל" --- מ'שפּייזט די נישט-אירישע אַרימע- 
לייט צוזאמען מיט די אידישע און מ'באזוכט ניט-אידישע קראנקע װוי אירישע 
קראנקע, וויי? די מדה פון רחמנות ביי אונז אידען איז אומבאגרענעצט. 


חייישרה 
שדוכים ביי אידען אטאַל און היינט 


די היינטיגע סדרה חיי-ישרה שילדערט, װי די שווארצע פליגלען פון 
מלאד-המות האָבען צוגעדעקט אן אידעאל לעבען. שרה, די געטרייע פרוי פון 
אברהם, איז ניטא מעהר צווישען די לעבעדיגע ; אברהם באוויינט דעם גרוײ 
סען פארלוסט און זוכט א פאמיליע-קבר אין א פרעמד לאנד, און וי טרא" 
ניש ! ער, דער גרויסער ג-טליכער פּאטריארר, וועמען גדט האָט פארשפּראַכען 
א גאנץ לאנד, דארף איצט, צוליב עטלעכע איילען פון א בית-הקברות, זיך בע- 
טעז ביי די בני-חת און זיר בוקען צום עם-הארץ... (וישתחו אברהם לפני עם 
הארץ), ער באקלאָגט זיך אָבער ניט, ער באצאָלט דעם גרעסטען פּרייז און 
זאָגט ניט א װאָרט. ער לערנט אזוי ארום די קומענדיגע אידישע דורות, אז 
ארץ ישראל איז איינע פון די דריי זאכען, װאָס מ'קען דערגרייכען נאָר דורך 
יסורים און אז מען מוז באצאָלען א שווערען פּרייז פאר יעדען שטיקעל ערר 
אין ארץ ישראל, 

איין געדאנק לאָזט אָבער אברהם'ז ניט רוהען און דאָס איז די דאנה 
פאר דעם נורל פון דער צוקונפט פון קומענדיגען דור ; ער דערמאַנט די גרוי- 
סע פארדינסטען פון שרה און פאר זיינע גייסטיגע אויגען געהען פאָראיבער 
אלע איהרע ענערנישע באמיהוננען צוצוגרייטען יצחק'ן פאר'ן איבערנעמען 
די גייסטיגע ירושה ; אין זיינע אויערן קלינגען נאָד די ווערטער פון שרה : 
"גרש את האמה הזאת ואת בנה כי לא יירש בן האמה הזאת עם בני עם 
יצחק", שיק אוועק די דינסט מיט איהר זוהן, וויי? ער קען ניט זיין יצחק'ס 
מיט-יורש, ער איז ניט פּאסיג פאר דער גרויסער מיסיע ; איד האָב מורא, אז 
דער סוף וועט זיין, אז ניט ישמעאל צוליב זיין אומאָפּהענגיגקײיט און ניט 
יצחק צוליב זיין חבר'שאפט מיט ישמעאל'ז וועלען ירש'נען דעם גייסטיגען 
אוצר פון אברהם. 

שרה'ס אַנזאָג האָט געקלונגען שארף און קלאָר, און כביכול האָט מסכים 
געווען מיט איהר ("כל אשר תאמר אלירך שרה שמע בקולה"). 
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שרה האָט געוואוסט, אז ניט די נאטור פון מענש אליין פאָרמירם 
זיין כאראקטער, נאָר די אומגעבונג, אין וועלכער ער ווערט דערצוי- 
גען, ליינט ארויף אויף איהם דעם חותם און באשטימט זין 
שפּעטערדיגע אויפפיהרונג אין לעבען. דעריבער איז זי געשטאנען 
אויף דער ואַר ניט צו דערלאָזען וועלכען עס אין נישטגגינס- 
טינען איינפלוס איה יצחק'ן, װאָס קען איהם אונמעגליךר מאכען 
איבערצונעמען די גייסטיגע ירושה פון אברהם. די מוטער שרה האָט 
אין איהר הויז געשאפען עכט אידישע אטמאָספערע און אמת'דיגע אירישע 
סביבה. שרה'ס הויז האָט זיך אויסגעצייכענט, וי די חכמים זאָגען אין מד"ר 
בראשית : מיט א "נר דולק מערב שבת לערב שבת", א שטענדיג ברענענדינ 
ליכט פון תורה און אידישער ווארעמקייט האָט געלויכטען אין איהר הויז. 

"וברכה היתה מצויה בעיסה", א ברכה איז אריינגעקומען אין עסענ- 
ווארג. די שפּייזען זיינען ניט געווען באגרענעצט נאָר פאר'ן געברויך פון 
איהר משפּחה. זי האָט געזאָרגט, אז אין איהר הויז זאָל אויך זייז א היים פאר 
אורחים. גלייכצייטיג אָבער "וענן קשור על פּתח האוה?", א װאָלקען האָט 
גערוהט, וי א געהיימער שומר, ביי דער טיר, צו שיצען איהר הויז, אז עס 
זאָל זיד נישט אריינרייסען א. פרעמדער עלעמענט אין איהר פאמיליע. 


די חכמים האָבען געװואָלט אין זייער אלעגאָרישער שפּראך געבען א כא- 
ראקטעריסטיק פון אברהם'ס פּאטריארכאלישען הויז. די גאָלדענע שטראלען 
פון צופרידענקייט האָבען שטענדיג באלויכטען דאָס הויז. ווען אפילו די הימ- 
לען זיינען געווען פארכמארעט און א שווארצער װאָלקען האָט געלויערט ביי 
דער טיר פון הויז, אויך דאמאָלט איז די אינערליכע ליכטיגקייט נישט אויס- 
געלאָשען געװאָרעז, ווייל "ברכה היתה מצויה", קיינמאָל האָט נישט אויס- 
געפעלט. מ'האָט זיר געטיילט מיט'ן לעצטען ביסען און אין יעדען צושטאנד 
האָט מען געזעהן די ברכה. 


די אירישע מאמעס און זייטרע טעכטער 


די שעהנע טראדיציעס פון שרה'ס הויז זיינען איבערגענאנגען בירושה 
צו רבקה'ן ; "ויביאה יצחק האוהלה שרה אמו", יצחק האָט געבראכט זיין 
ווייב אי זיין מוטער שרה'ס געצעלט. אלץ װאָס האָט באשיינט שרה'ס הויז 
האָט אויך באלויכטען רבקה'ס שטוב. 
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אונזערע חז"ל זאָגען : "וזרח השמש ובא השמש", דאָס מיינט "ער שלא 
השקיע הקב"ה שמשו של צדיק זה הוא מזריח שמשו של צדיק חבירו", (מדרש 
רבה חיי שרה), איידער הקב"ה לעשט אויס די ליכטיגע נשמה פון איין צדיק, 
צינדט ער שוין ערגעץ וואו אָן די ליכטיגע נשמה פון אן אנדערן צדיק. אזוי 
איז אויך געווען מיט שרה אוֹן רבקה. פריהער דערצעהלט די תורה וועגעזן דעם 
געבורט פון רבקה און נאָכדעם ערשט וועגען דער פּטירה פון שרה. די תורה 
שטרייכט אונטער די געמיינזאמקייט פון ביידע אמהות אין דער גייסטיגער 
געשטאלטונג פון כל? ישראל. די זעלבע מיסיע, װאָס שרה האָט דורכגעפירט 
ביים מחנך זיין און אָפּטײלען יצחקץ פון ישמעאלץ האָט רבקה גע- 
טאָן פאנאנדערטיילען די צוויי וועלטן פון יעקב און עשו, מיר זעהען וי 
אונזער פאָטער יצחק האלט ביים אוועקגעבן די ברכות צו עשו'ן, אָט די ברכות 
אין וועלכע עס זיינען פארוויקעלט די שיקזאלען פון ישראל און דער וועלט, 
און רבקה איז עס די וועלכע דרינגט אריין אין דער טיפקייט פון די נשמותּ 
פון יעקב און עשו, און זי געפינט א וועג װי צו געבען די ברכות א ריכטיגע 
ווענדונג. ווער ווייס, װאָס עס װאָלט געווען דער אורשפּרינגליכער גייסט פון 
א כלל ישראל, ווען ער װאָלט געווען אונטער דער השפּעה פון א ישמעא? ? 
און ווער ווייס װאָס עס װאָלט געווען דער ווייטערדיגער שיקזא? פון א בלל- 
ישראל ווען די ברכות פון יצחק'ז גיבען אוועק די צוקונפט צו עשו'ן ? האָבען 
דאַ אונזערע אמהות שרה ורבקה ניט א דריי געטאַן די ראָר פון דעם גייסטי- 
געז געשיכטע-גאנג פון דער מענשהייט ? האָבען דאָ נישט אונזערע אמהות 
שרה און רבקה מיט א געמיינזאמען דורכדרינגליכען ליכט אריינגע- 
לויכטען אין די טיפענישען פון דער פארגאנגענהייט און אָנגעװויזען 
דעם וועג פון ווייטסטען עתיד? 

װאָס לערנט אונז דאָס לדורות ? איז טאקע די ראָל פון דער אידישער 
מאמע גרעסער, וי די ראָל פון פאָטער ? מיר לערנען אין דער תורה פּונקט 
פארקערט, אז דער חיוב פון חינוך ליגט אויפ'ן טאטען און נישט אויף דער 
מאמען (קידושין כ"ט), און גרויסע חילוקי-דעות געפינען מיר אין דער 
תלמודישער ליטעראטור בנוגע דעם אלגעמיינעם דין פון חינור, צי די מאמע איז 
זיד מחויב צו באטייליגען אין דעם (נזיר כ"ט, מחצית השק?ל או"ח סימן 
שמ"ג). אָבער עס איז נישט קיין סתירה, דער טאטע פירט אויס די ראָל פון 
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אז אקטיווען מחנד, ער לערענט מיט'ן קינד תורה און חכמה, ער פירט דאָס 
קינד ; אָבער די מאמע אַבזערװוירט דאָס קינד, זי דרינגט טיפער אריין אין 
זיין נשמה און דערמיט ווייסט זי דעם וועג אויף וועלכען ער איז פעהיג צו 
געהז. אויף דעם געביט פון פּסיכאַלאָגיץ האָבען אונזערע חז"ל געזאָגט 
(ברכות י, ע"ב) ; יהאשה מכרת באורחים יותר מן האיש", די פרוי איז 
א גרעסערער פּסיכאָלאָג צו דערקענען א נייעם מענש ווי דער מאן, און 
ספּעציעל אין חנוך, ווייל זי איז מיט'ז קינד מער צוזאמענגעװאָקסען. די בא- 
שיידנקייט, די צניעות, די צוריקגעהאלטענקייט פון דער אידישער פרוי האָבען 
פיל געלייסטעט פאר דער ענטוויקלונג פון די אידישע דורות, און ווער ווייסט 
וויפיל די היינטינע מאָדערנע פרוי מיט איהרע אויסערליכע אקטיוויטעטען, 
פארלירט פון אָט דער פעהיגקייט און השפּעה אויף דער אידישער היים און 
איהרע קינדער. 
שידוכים פון אמאָל און היינט 


אברהם האָט פארלאָרען זיין ווייב און יצחק זיין מאמען. ביידע צוזאמען 
האָבען פארלאָרען דעם אוהל שרה, דעם אוה?, װאָס האָט געלויכטען מיט 
אזויפיל קדושה און פריינדליכקייט, דעם אוה? אין וועלכען עס האָט זיך גע- 
דארפט שמידען דער יסוד פון דער אידישער צוקונפט. אברהם פארלירט 
אָבער נישט זיין מוט אלס בויער און מחנד. ער נעמט זיך אויפשטעלען דעם 
געוועזענעם אוה? פון שרה דורך דעם ריכטיגען זיווג פון יצחק'ן. ער זוכט פאר 
זיין זוהן אן אמת'ע צדקניות, וועלכע זאָל צוריק מאכען שיינען דאָס ליכט װאָס 
שרה האָט אַנגעצונדען, און ער באשליסט צו זוכען א זיווג נישט אין כנען, 
וואו ער האָט שוין באוויזען צו געווינען זיינע נייסט-פארבינדעטע אשכול, ענר 
וממרא, נאָר אין זיין איינענער משפּחה. ער זאָגט אָן "לא תקח אשה לבני 
מבנות הכנעני". דער מדרש טייטשט אויס : אן אַנזאָג, נישט זיר מתחתן צו 
זיין מיט זיינע בעלי בריתו אשכו? ענר וממרא און אליעזר, הגם לויט דער 
גמרא אין יומא דף כ"ח, זיינען זיינע פריינד געגאנגען אין ג-ט'ס וועגען. 
אברהם האָט זיר גאַרנישט געהאט װאָס צו שעמען מיט די משפּחות פון זיינע 
פריינד, און דאָד האָט ער די פרומע משפּחות איגנאָרירט און זיר מתחתן 
געווען מיט א לבן הארמי, װאָס זיין הויז איז געווען פול מיט רמאות און כשוף. 
װאָס פאר א יחוס איז געווען לבן הארמי מעהר וי די משפּחות פון 


כנען ? 


הדרשוהרעיון 3 


שלעכטע דעות און שלעכטע מדות 

דער ר"ז אין זיין ספר "דרשות הר"ן", באלייכט דעם ענין מיט א פי- 
לאָזאָפּישען געדאנק. ער טיילט איין די מצוות און עבירות פון דער תורה אין 
צוויי קאטעגאָריעס. איינע באשטעהט פון אזעלכע וועלכע ווירקען סיי אויף 
דעם קערפּער פון דעם מענשען און סיי אויף זיין גייסט, און די צווייטע בא- 
שטעהט פון אזעלכע, וועלכע ווירקען נאָר אויף דעם גייסט פון מענשען, אויף 
זיין מחלך המחשבה. דאָס אלץ װאָס ווירקט אויפ'ן גוף רופט זיך "מדות 
רעות", װוי קנאה, שנאה, אכזריות, תאוות וכדומה. מדות און תאוות ווירקען 
אויפ'ן גוף גאנץ נאטירליך. למשל, ווען איינער איז א כעסן, רופט דאָס ארויס 
א געוויסע אויפרעגונג אין זיינע בלוטען, און אזוי אויד בנוגע אנדערע מדות 
איז דאַ א געוויסע פּסיכאַלאַגישע פארבינדונג אויף פארשידענע דריזען אין 
מענשליכען גוף. וויבאלד אז מדות און תאוות געהען אין געמיינזאמען פּראַ- 
צעס מיט' גוף, איז גאנץ נאטירליך, אז זיי געהען אויך אריבער בירושה. 
דאגעגען ניט ריכטינע מיינוננען און רוחניות'דינע השקפות זיינען באנרע- 
נעצט נאָר מיט'ז גייסט און מיט'ז געדאנקענגאנג פון א מענש און ממילא 
מאכען זיי נישט דורך דעם פּראָצעס פון אריבערגעהן בירושה צו די ווייטער- 
דיגע דורות. און דאָס איז געווען דער אױיסװאַל פון אברהם פאר זיין זוהן 
יצחק. אברהם זוכט טאקע די אמת'ע צדקניות, א פרומע אידישע טאַכטער, 
אָבער אברהם וויל גלייכצייטיג אויך זיין זיכער צי איז עפּעס נישט אריבער 
צו איהר בירושה אין די געהיימנישען פון איהר נשמה. די פּערזענליכע פריינר 
ארום איהם אין כנען זיינען טאקע באאיינפלוסט פון איהם אין דעם פּרט 
פון בין אדם למקום, אָבער דאָך ווייסט ער, אז די אטמאַספערע פון כנען 
איז א פארדאַרבענע פון שלעכטע מדות, "כנען בידו מאזני מרמה". דערי- 
בער באשליפט ער צו זוכען דעם זיווג אין זיין אייגענער משפּחה, טראָצדעם 
װאָס אין דעות זיינען זיי נאָר אפשר פארזונקען אין עבודה זרה, אָבער אין 
מדות און כאראקטער זיינען זיי געראָטען אין אברהם אבינו. חסד, פריינדליכ- 
קייט, ליבשאפט צו מענשען, דאָס זיינען געווען די זיילען פון אברהם אבינו'ס 
הויז און דאָס וועלען אויך זיין די יסודות פון רבקה'ס הויז. 

די תורה, וועלכע דערמאַנט נישט קייז איבעריגען אות און אויף יעדען 
װאָרט ווערט גע'דרש'נט תלי תלים של הלכות, האָט געפונען פאר נויטינ 
איבערצונעבען אלע איינצעלהייטען װאָס זיינען פאַרגעקומען צווישען דעם 
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"שרכן" אליעזר מיט דער באשערטער פון יצחק, רבקה. די תורה האָט נישט 
געקארנט קיין ווערטער איבערצוגעבען אונז דעם גאנצען געשפּרער װאָס 
אליעזר האָט גערעדט מיט רבקה'ז, ווייל אין אָט די שיחתן של עבדי אבות 
לינט באהאלטען די תורתן של בנים לדורות, אז מדות רעות זיינען 
געפערליכער פאר א אידיש הויז, װי דעות רעות. 

װאָס לערנט אונז די סדרה לדורות ? אז ס'ליגט א פליכט אויף אונזערע 
עלטערען נישט נאָר צו לערנען תורה מיט זייערע קינדער, צו ערציהען זייערע 
קינדער, נאָר אויך צו געפינען די באשערטע פאר זיי. ביי אונז אין נעדאנק איז 
פארבליבען די אלטע מעשה, אז ווען דער טאטע איז געפאָרען זוכען א זיווג 
פאר זיין זוהן און דאָס קינד האָט נישט געװאָלט פאָלגען דעם טאטען, 
פלעגט דער פאָטער סטראשען זיין חתן-בחור : אויב דו וועסט נישט פאָלגען 
וועלען מיר דיר נישט מיטנעמען צו דיין חתונה... אזויפיל האָט די השפּעה 
פון די עלטערען געווירקט צו געפינען דעם באשערטען פאר די קינדער. דער 
אמת איז, אז ביידע עקסטרעמען טויגען נישט. צופיל איינפלוס אויסצואיבען 
אויף אונזערע קינדער מיט דעם וועג פון כפיה און אונם אין באצוג צו זייער 
פאמיליע-לעבען, איז נישט קיין ערפאָלגרייר מיטעל, אָבער גלייכצייטיג 
פארמאכען אונזערע אויגען און האנדלען אינגאנצען פּאסיוו, ווען עס קומט 
דער טאָג, ווען ס'דארף דעצידירט ווערען צי ער אָדער זי איז דער פּאסענדער 
זיווג פאר אונזער קינדער, איז אויך נישט גוט. די עלטערען דארפען נעמען 
אן אקטיווען אָנטיי? און מיט גרויס פאַרזיכטיגקייט און פאָטערליכער צערט- 
ליכער באהאנדלונג העלפען אונזערע קינדער אויפשטעלען זייערע היימען. 

אויב מיר זיינען געבליבען לעבעדיגע עדות צו זעהן די גייסטיגע ירידה 
פון דער אידישער היים, װוי פרעמדע השפּעות כאפּען זיר אריין אין די אירישע 
הייזער און צעשטערען די שיינקייט פון דעם אמאָליגען אידישען פאמיליע- 
לעבעז, דארפען מיר זיר מתוודה זיין און זאָגען : אשמים אנחנו, מיר זיינען 
שולדיג. גרויסע אומגליקען און פאמיליע-טראגעדיעס, טייכען פון טרערען 
און צעבראַכענע הערצער קומען ארויס פון דעם סאָרט שידוכים, װאָס רופען 
זיר אָן ביי אונז "אויסגעהן", איז וועלכע אונזערע עלטערען נעמען נישט קיין 
חלק. נישט אומזיסט האָבען אונזערע חז"ל אויפגעפאָדערט אונזערע עלטערען 
חתונה צו מאכען זייערע קינדער "האוהב את אשתו כגופו והמכבדה יותר 
מגופו והמדריך בניו ובנותיו בכדרך ישרה והמשיאן סמוך לפירקן עליו 
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הכתוב אומר ; וידעת כי שלום אהלך !ץ (יבמות ס"ב). "דער װאָס ליבט 
זיין פרוי װוי זיר זעלבסט און שעצט זי מעהר װוי זיד, און ערציהט אַרענטליר 
זיינע זיהן און טעכטער אין דעם גלייכען וועג, און פארהייראט זיי יונג, אויף 
איהם זאָגט דער פּסוק : דאן וועסטו וויסען אז דיין געצעלט איז גאנץ און 
פרידליר". דאָס איז די אידישע לערע פון פאמיליע-לעבען, וועלכע שטאמָט פון 
אונזערע אונשטערבליכע פּאטריארכען אברהם און שרה, יצחק און רבקה. די 
קינדער און די עלטערען האָבען זייער רעכט אויסצוקלייבען זייערע באשערטע. 
צום ערשטען קומט דער נקרא לנערה ונשאלה את פּיה, מיר וועלען אריינ- 
רופּען דאָס מיידעל און עס פרעגען, אָבער אויך אונזערע עלטערען דארפען 
נעהמען אן אקטיווען אנטייל אין אויפשטעלען דאָס אידישע היים. 


תולדות 
רוים און ירושלים 

אין דער היינטיגער סדרה ווערט דערמאַנט װעגען די קינדער פון 
אברהם "ואלה תולדות יצחק בן אברהם אברהם הוליד את יצחק", דאָס זיי" 
נען די קינדער פון יצחק דער זוהן פון אברהם, אברהם האָט געבירען 
יצחק'ן. אויף דעם זאָגט דער מדרש : "עטרת זקנים בני בנים, האבות עטרה 
לבנים והבנים עטרה לאבות, האבות עטרה לבנים שנאמר ותפארת בנים 
אבותם, הבנים עטרה לאבות דכתיב עטרת זקנים בני בנים", די קרוין פון 
די אלטע זיינען די קינד'ס קינדער, די עלטערן זיינען א קרוין פאר די קינדער 
אוז די קינדער זיינען א קרוין פאר די עלטערען. די אבות זיינען א קרוין פאר 
די קינדער, װוי ס'שטעהט אין פּסוק, אז די שיינקייט פון די קינדער זיינען 
די עלטערען, און די קינדער זיינען א קרוין פאר די עלטערען, ווייל ס'שטייט 
אין פּסוק, אז די קרוין פון די אלטע זיינען די אייניקלאר. 

די תורה האָט געפונען פאר נויטיג צו דערמאַנען איבעריגע ווערטער, אז 
יצחק איז געווען דער זוהן פון אברהם און אז אברהם איז געווען דער טאטע 
פון יצחק בכדי צו לערנען אונז דעם מוסטער פון דער אלטער אידישער היים 
װאָס איז געבויט אויף דריי זיילען : דער זיידע, דער פאָטער און דאָס איי- 
ניקעל. יצחק האָט שטאָלצירט פיט זיין פאָטער, אברהם האָט שטאָלצירט מיט 
זיין זוהן, און ביירע מיט דעם אייניקעל ישראל. אברהם הוליד את יצחק. 
די הױיפּט כאראקטער-שטריכען פון יצחק'ס לעבען זיינען געווען די זעלבע 
וי פון זיין פאָטער אברהם. יצחק האָט געהאט פיל ענליכקייט צו זיין פאָ- 
טער אברהם, אין חכמה, אין רייכטום און אין מדות, און באזונדער זיינען 
זיי געווען ענליך אין זייער בליק אויפן לעבען. "עד אברהם לא היתה זקנה, 
מאן דהוה בעי למשתעי בהדי אברהם משתעי בהדי יצחק, ביצחק? הי 
משתעי בהדי אברהם" (בבא מציעא פ"ז). ביז אברהם אבינו איז קיין אלט- 
קייט נישט געווען. דער װאָס האָט געװאָלט רעדען מיט אברהם'ן האָט עס 
געקענט רעדען מיט יצחק'ן, און װוער עס האָט געװאָלט רערען מיט יצחק'ן 
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האָט געקענט רעדען פיט אברהם'ן. עס האָט נישט געהערשט קיין מיי" 
נונגס-פארשידענקייט אין יצחק'ס הויז צווישען פאָטער און קינד. ביידע 
דער פאָטער און דער זוהן, האָבען דיזעלבע השקפה אין לעבען. 

עס האָט קיין אלטקייט נישט געהערשט אין דער אידישער היים, 
וואו סיהאָט געהערשט געגענזייטיגער רעספּעקט, מען האָט נישט גע- 
הערט די ווערטער "אָלד פעשאָנד מען", אָדער די װערטער: "דער 
טאטע איז אלטמאָדיש און מיר זיינען פּראָגרעסיוו", די יונגע האָבען אויס- 
געדריקט די אידעאלען פון די אלטע און די אלטע האָבען געהאט דעם זעלבען 
געדאנקען-גאנג וי די יונגע. 

די צוויי "לך לף" 

צוויי פאָל געפינען מיר, אז דער רבש"ע האָט געזאָגט צו אברהם אבינו 
"לך לך". איינמאָל האָט ער געזאָגט "לך לד מארצד", געה אוויס פון דיין 
לאנד ; און נאַָכאמאָל ווערט דערמאַנט דערזעלבער אויסדרוק אין דער פּרשה 
פון דער עקידה : נעם דיין בן יחיד װאָס דו האָסט ליב און ברענג איהם 
אויפן בארג פון מוריה, "לדר לך אל ארץ המוריה", זיי מקריב דיין זוהן אויף 
דער עקידה, זאָגט דער מדרש "איני יודע איזו מהן חביבה", איך ווייס נישט 
וועלכער "לד לך" איז ליבער און טייערער פאר'ן רבש"ע, "כשאוכר אל ארץ 
המוריה הוי אומר זו חביבה". ווען דער פּסוק שרייבט : געה צום לאנד מוריה, 
איז א ראיה אז דער "לד לך" װאָס ווערט דערמאַנט אין דער פּרשה פון דער 
עקידה, איז ליבער פארן רבש"ע. אייגענטליר, װאָס איז דער צווייפעל? גע- 
וויס איז מקריב זיין א בןדיחיד אויף דער עקידה א שווערער נסיון וי אוועק- 
געהן פון לאנד ! 

נאָר יעדער "לך לד" דריקט אויס א באזונדערען געדאנק און מיסיע אין 
לעבן. אברהם האָט געהאט צוויי אויפנאבען פאר זיך; צו זיין א מדריך 
פאר דער וועלט און א מחנך פאר זיין אייגענעם הויז. אברהם איז געווען 
דער גייסטיגער פיהרער פון א וועלט. ער האָט געהאט די אויפנאבע פון 
"את הנפש אשר עשו בחרן" פון דערנענטערן מענשען צו ג-טליכקייט און לער- 
נען די וועלט די וויסענשאפט און די עטישע פּרינציפּען פון דער תורה. די 
אויפנגאכע ווערט אויסגעדריקט אין "לד לך פארצך" נעה פון דיין לאנד און 
וואנדער פון איין אָרט צום אנדערען צו פּראַקלאמירען די ג-טליכקייט אין דער 
וועלט. דער אנדערער "לר לך" איז פארבונדען מיט זיין אייגענעם הויז און 
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מיט זיינע אייגענע קינדער "לר לר אל ארץ המוריה", "שמשם יצאה הוראה 
לישראל", נעם דיין קינד צו דעם אָרט וואו ער װועט לערנעז תורה און מסירת 
נפש פאר אידישקייט, וואו עס ווערט אױסנעפאָרעמט אידיש לעבען, נעם 
דיין אייגען קינד און פיהר אין א ישיבה. 
אברהם אלס דער כלל-טוער האָט אויד נישט פארגעסען וועגען זיינע פליכ- 
טען אין זיין אייגענעם פּרטיות'דיגען לעבען. יעדער כלל-טוער האָט פאר 
זיר דאָס פּראָבלעם צו ענטשיידען פאר וועמען ער זאָל ווידמען זיין צייט װאָס 
איז אזוי באגרענעצט ; מחנך צו זיין די וועלט אָדער דאָס אייגענע הויז ? 
און דער ענטפער דארף זיין "לך לך אל ארץ המוריה" --- דאָס ערשטע 
פיהר דיין קינד צו דעם לאנד פון אידישער תורה און עבודה, און דאן 
ײלך לך מארצך", געה און לערען די גאנצע וועלט ג-טליכקייט, 
יעקם און עקשׁו 

צוויי אינטערעסאנטע טיפּען שטעלט אונז די תורה פּאָר אין די געשטאל- 
טען פון די צוויי ברידער יעקב און עשו. און פיעל האָבען מיר צו לערנען 
פון אונזער פאָטער יעקב'ס לעבענס-ארט וועלכעס שפּיגעלט אִפּ א פולשטענדי- 
גע לעבענס פּראָגראם פאר אונז קינדער אין אלע דורות. "יעקב איש תם יושב 
אוהלים", יעקב איז א קולטור-מענש, לערענט אין די ישיבות פון "שם ועבר" 
און ווירמעט זיין נאנצע צייט די קולטורעלע און גייסטיגע שאפונגען. ביי 
יעקב ווערט דערמאַנט איינמאָל איש, דער זעלבער מענש װאָס ער איז געווען 
אין דער ישיבה איז ער אויך געווען אין דער גאס. אנדערש אָבער איז געווען 
דער כאראקטער פון עשו זיין ברודער. ביי איהם שטעהט שוין דערמאַנט צוויי 
מאָל דאָס װאָרט איש, "ויהי עשו איש יודע ציד איש שדה", עשו איז געווען 
א מענש פון צוויי קאָנטראסטען, פון צוויי קאַלירען. פאר דעם פרומען טא- 
טען האָט ער געשפּילט די ראָלע פון א פרומען זוהן, און האָט געפרעגט דעם 
פאָטער "אבא היאר טעשרין את התבן", טאטע, װי נעמט מען מעשר פון 
שטרוי ? אין דער היים האָט ער געשפּילט די ראָלע פון "איש יודע ציר", א 
מענש װאָס קען אָפּנארען זיין פאָטער מיט פרומע רייד. און אין דער גאס 
איז ער געווען דער "איש שדה", דער פעלרס-מענש, א מגושם'דיגע באשע- 
פעניש, אין גאנצען אָפּגעזונדערט פון דער גייסטיגער וועלט. 

יעקב און עשו -- ישראל? און אדום -- צוויי כחות וועלכע ראנגלען זיך, 
ווער עס זאָל האָבען די אויבערהאנד --- האָבען אָנגעהויבען זייער קאמף נאָך 


ההכטוהבעיון 39 


אין זייער מוטער'ס בויך, דאָס איז דער קאמף פון דער ברוטאלער מאכט, 
פון דעם חיה-אינסטינקט, מיט דער מאכט פון גייסט, פון מענשליכקייט. עשו 
שטעלט פאָר די פארקערפּערונג פון דער ברוטאלער כאכט; יעקב שטעלט פאַר 
די מאכט פון נייסט. יעקב אוז עשו -- גייסט און חומר -- מענש און חיה -- 
וער זאָל האָבען די בכורה ? אָבער דער חילוק איז אז אין דער ראנגלעניש 
וועגען דער בכורה האָט זיך ביי יעקב'ן ניט געהאנדעלט וועגען דער ירושה 
פון טאטען, דען ער האָט פארלאָזען די הויז מיט ליידיגע הענט, "כי במקלי 
עברתי את הירדו הזה", בלויז מיט כיין שטעקען בין איך אריבער אָט דעם 
ירדן, האָט יעקב געזאָגט. װי דער מדרש זאָגט, אז דאָ האָט זיר געהאנדעלט 
פאר יעקב'ן וועגען דער גייסטיגער פיהרערשאפט. דען דער בכור איז אויך 
געווען דער כהן פון זיין הויזגעזינט. עשו אָבער האָט געלאכט דערפון, פאר א 
טאָפּ לינזען האָט ער מוחפ געווען די נאנצע בכורה. "ויבז עשו את הבכורה", 
עשו האָט פאראכטעט די בכורה. עשו האָט חוזק געמאכט פון יעקב'ן מיט זיין 
בכורה. ער איז געקומען מיט זיין חברה און האָט זיר געזעצט מיט זיי פרעסען 
און זויפען אויף יעקב'ס חשבון. "עסט, טרינקט, און לאָזט זיך וואוילגיין?, 
האָט ער געזאָגט צו זיינע חברים, דאָס געהט אויף דעם ברודער'ס חשבון, איך 
באצאָהל איהם דערפאר כיט מיין בכורה !" ביי עשו'ן איז דאָס געווען א 
שפּאס, דאָס איז אונגעפעהר אזוי װוי דאָס טרעפט אכאָל היינטיגע צייטען, 
אז א הפקר-מענש מאכט זיך א שפּאס און פארקויפט זיין חלק עולם-הבא, 
און מאכט זיך לוסטיג איבער דעם מענש װאָס האָט באצאַהלט דערפאר, 
רוים און ירושלים 

אונזער תורה הקדושה האָט אויסגעדריקט אין דעם כאראקטער פון די 
צוויי קינדער, צוויי פעלקער, װאָס איינס װויל הערשען איבער דעם צווייטען. 
אמאָל איז איינער שטארקער און אמאָל דער אנדערער. אין דעם "ויתרוצצו" 
פון דער וועלט-געשיכטע שפּיגעלט זיך אַפּ דער קאמף פון ישראל און רוים. 
פּון איינעם קומט ארויס א דוד װאָס סימבאַליזירט מלכות ישראל, שלמה בויט 
א בית המקדש צו ג-ט, די מלוכה פון גייסט. און פון דעם אנדערען קומט 
ארויס טיטוס און אספסינוס װאָס צוברעכט מלכות ישראל און צושטערט דאָס 
בית הפקדש. אונזערע חכמי התלמוד האָבען פאָראויסגעזעהן א שטענדיגען 
קאמף צווישען די ביידע אידעען : גייסט --- און מאכט, רוים --- און ירושלים, 
ביידע צוזאכען קענען נישט הערשען איבער דער וועלט. איינער מוז ווערען 
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אויפגעבויט פונ'ם אנדערענס חורבן. "ולאם מלאם יאמץ" זאָגט אויף דעם די 
גמרא : "קסרי וירושלים, אם יאמר לר אדם חרבו שתיהן אל תאמן, ישבו 
שתיהז אל תאמו, חרבה קסרי וישבה ירושלים חרבה ירושלים וישבה קסרי 
תאמן וכו' רב נחמן ב"ר יצחק אמר מהכא ולאם מלאם יאמץ" (מגילה |, 
ע"א). די חז"? זאַנען, אז ווען איינער װועט דיר זאָגען אז קסרי (רוים) 
און ירושלים זיינען חרוב געװאָרען אָדער אז ביידע זיינען מעכטיג, זאָלסטו 
נישט גלויבען. ווען אָבער מ'וועט דיר זאָגען אז קסרי (רוים) איז חרוב און 
ירושלים איז מעכטיג, אָדער פארקערט אז ירושלים איז חרוב און קסרי (רוים) 
איז מעכטיג, דאָס זאָלסטו יא גפויבען. וויי? ס'שטייט אין פּסוק "זלאם מלאם 
יאמץ", אז איין נאציאָן וועט שטארקער זיין פון דער אנדערער. 

אויך היינט אין אונזערע טעג זעהעו מיר דעם אלטען "ויתרוצצו" צווי- 
שען ירושלים און רוים, ירושלים, די אוראלטע, אייביגע הייליגע שטאָט, דאָס 
הארץ פון אידישען לאנד און דאָס הארץ פון אידישען פאָלק, שטעהט אויפ'ן 
טאָג-אַרדנונג פון דער גענעראל-אסעמבלי פוז דער יודען. מען רעדט און מען 
רעבאטירט וועגען "אינטערנאציאָנאליזאציע", גלייד וי ירושלים װאַלט געווען 
עפּעס גלאט א שטאָט, װאָס אז מען וויל, קאָן כען זי אָפּטיילען פון לאנד און 
פאָלק, און זי ארומנעמען פיט א פרעכדען פּאַליצייאישען צוים. דער גרעס- 
טער איינפלוס װאָס ווערט איצט אויסגעאיבט אויף די יונייטעד נעישאָנס 
מ'זאָל אוועקרייסען ירושלים פון ארץ ישראל קומט פון אמאַליגען רוים, פון 
דעם זעלבען רוים װאָס האָט אונז געברענגט דעם חורבן בית המקדש, טיטוס 
און אספסינוס און אנדערע. די זעלבע רוימער װאָס האָבען איינגענומען די 
שטאָט און איהר געגעבען א לאטיינישען נאַמען "עליא קאפיטאלאנא?, ווילען 
אויד היינט אייננעמען ירושלים אונטער דעם קאטוילישען איינפלוס און 
פארוואנדלען זי אין א "עליא וואטיקאנא", אָבער װאָס ירושלים זאָל נישט 
מיינען פאר דער קאטוילישער וועלט װועט עס קיינמאָל נישט האָבען די חשיבות 
און דעם פארנעם װאָס ירושלים מיינט פאר אונז. מ'קען זיך גאָרנישט פאַרי 
שטעלען אז ס'איז מעגליד דער נאציאָנאלער מלוכה'שער אויפבוי פון ארץ 
ישראל און דער אומקער פון אידישען פאלק אִהן ירושלים. נאָך מעהר : דאָס 
בויען פון ירושלים קומט צוערשט; דאָס איז א באדינג, אִהן ירושלים איז קיין 
אידישע כדינה נישטאָ. אויף וויפיעל דער אויפבוי פון דער אידישער פדינה 
איז פארבונדען מיט ירושלים, קענען מיר זעהן אין די ווערטער פונ'ם מדרש : 
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"אם יאמר לך אדם שנבנית ולא נתכנסו הגלויות אל תאמין שנאמר בונה 
ירושלים ד' כי נדחי ישראל? יכנס" (ילקוט שמעוני תהלים קמז), אויב אימיצער 
זאָגט דיר אז די צוזייטע און צושפּרײיטע אידען זיינען זיר שוין צונויפגעקומען, 
נאָר ירושלים ווערט ניט געבויט זאַלסטו ניט גלויבען, וואָרַים עס שטעהט אין 
פּסוק, אז צוערשט בויט ג-ט ירושלים און דערנאָך זאמעלט ער די צעזייטע 
פון פּאָלְק ישראל, פאר דעם 2כל? ישרא? איז ירושלים נישט קיין פראגע פון 
א שטאָט אין מדינת ישראל, פאר אונז איז ירושלים מדינת ישראל, 
"איזה מטבע של ירושלים דוד ושלפה מצד אחד וירושלים עיר הקודש מצד 
אחר" (בבא קמא צז, ע"ב), אויף דער מטבע פון ירושלים איז געווען אויסגע- 
קריצט דוד און שלמה פון איין זייט, פון דער אנדער זייט איז געווען די צורה 
פון דער הייליגער שטאָט ירושלים. דוד און שלמה װאָס סימבאָליזירען 
מלכות ישראל און מדינת ישראל מוזען געהן צוזאמען מיט ירושלים 
עיר הקודש. מלכות ישרא? אֶהן ירושלים װאָלט פאר אונז געווען א פּסוליע 
מטבע; די היסטאָרישע ירושלים, דער טייל װאָס איז מיט בלוט 
איינגעטונקט פון דורות, דער כותל מערבי, דער מגדל דוד, די קברי מלכות 
נית דוד זיינען ביי אונז צו טייער אוועק צו געבען צו פרעמדע װאָס האָבעז 
מיט איהר קיין שייכות נישט. ביי אונז איז נישטאַ קיין אלט און ניי ירושלים, 
נור ירושלים, אזוי װי עס קען ניט זיין קיין ציוניזם אֶהז ציון, 


1 צ טי 
דער אייבינער חלום 


איינזאם און פארלאָזען שלעפּט זיר יעקב איבער דעם הייסען זאמד אין 
מדבר, ער פארלאָזט זיין פאָטער'ס היים און לאָזט זיר אויפ'ז ווענ קיין חרן, 
עס איז א לאנגע רייזע און א שווערע, א רייזע װאָס דויערט גאנצע פערציג 
יאָהר, דער װוענ איז פול מיט דערנער און יסורים. 

לינענדיג אויף די הארטע שטיינער, ווערט יעקב איינגעשלאַפען און עס 
חלומ'ט זיד איהם א וואונדער שעהנער חלום. ער זעהט א לייטער װאָס שטעהט 
אויף דער ערד און זיין שפּיץ דערגרייכט צום הימע?ל; מלאָכים פון הימעל 
געהען ארויף און אראָפּ. און ווען ער, יעקב, שלאָפט זיין זיסען שלאָף אויף 
די הארטע שטיינער, הערט ער די שטימע פון גדט װאָס רעדט צו איהם וועגען 
דער צוקונפט פון זיין פאלק און זיין לאנד: "האָרץ אשר אתה שוכב עליה 
לר אתננה ולזרעך" -- דאָס לאנד אויף וועלכען דו ליגסט איצט וװעל איך 
אָפּנעבען צו דיר און צו דיינע קינדער. זאָגט די גמרא אויף דעם אין חולין, 
(דף צ"א ע"ב), אז דער רבש"ע האָט צוזאמענגעוויקעלט גאנץ ארץ ישראל װוי 
א קאָלדרע, כדי עס זאָל זיין גרינגער איינצונעמען דאָס לאנד פאר זיינע 
קינדער,. דאָס איז געווען די ערשטע אָנמערקונג צו יעקב'ס קינדער, 
אז דער איינציגער וועג איינצונעמען ארץ ישראל איז צו באזעצען זיך 
אויף איהר באָדען, "האָרץ אשר אתה שוכב עליה" - - אויף דער ערד, 
װאָס דו ליגסט אויף איהר, די ערד װאָס דו עראָבערסט, װעט קיינער 
נישט קענען ארויסנעמען פון דיינע הענט, 

ווען יעקב האָט זיך אויפגעכאפּט פון דעם וואונדערבארען חלום און האָט 
דערזעהן װי גדיט שטעהט איבער איהם אין דעם גרויסען מדבר און שיצט 
איהם פון אלע צרות און אומגליקען, האָט ער א נדר געטאָן צו ג-ט און 
געזאָגט: אויב ג-ט װעט שטענדיג זיין מיט מיר און װועט מיך היטען אויף 
מיין לאנגען וועג און מיר געבען ברויט צו עסען און א מלבוש אָנצוטאָן און 
איד װעל זיר צוריקקערען געזונטערהייט צו מיין פּאָטער'ס הויז, דאן װעט 
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דער רבש"ע זיין מיין גדט, און דער שטיין װאָס כ'האָב געמאכט פאר א 
מצבה וועט זיין גדט'ס הויז. 

חלומות האָבען שטענדיג געשפּילט א גרויסע ראָלע אינ'ם אויפשטיינען 
פון א פאָלק. א פאָלֶק װאָס האָט נישט קיין טרוימערס האָט נישט קיין צו- 
קונפט, יעדע רעאלע ווירקליכקייט אין לעבען שפּראַצט ארויס פון טרוימען, 
באזונדער האָבען חלומות געשפּילט א גרויסע ראַלע אין דער פאנטאזיע פונ'ם 
אידישען פּאָלק. דער ערשטער שטויסקראפט צו "כבוש האַרץ" האָט זיך אָנ- 
געפאנגען מיט א חלום פון יעקב און די לעצטע דערגרייכונג פון "מדינת 
ישראל" איז דערגרייכט געװאָרען דורך א לאנגען חלום פון צוויי טויזענט 
יאָהר. 

איצט, ווען "שיבת ציון" איז געװאָרען א לעבעדיגע ווירקליכקייט אין 
אונזער לעבען, קען מען אונטערציהען דעם סד-הכל? פון אונזערע דערגרייכונגען 
און זיעגען, און דער סד-הכ? פון שיבת ציון איז ; "בשוב ה' את שיבת ציון 
היינו כחולמים" --- חלומות און וויזיע האָבען געשפּילט א גרויסע ראָלע אין 
דעם קאמף פאר מדינת ישרא?. די נעכטיגע חולמים זיינען פארוואנדעלםט 
געװאָרען אין היינטיגע לוחמים, 

אידישע חלומות און וועלטליכע חלומות 

יעדעס פאלק האָט זיינע געבענשטע משוררים און ראַמאנטיקער וואָס 
ווייסען די קונסט אויפצואוועקען די פאנטאזיע פון א פאָלק, יעדעס פאלק 
האָט זיינע אייגענארטיגע חלומות וועגען דעם אויפגאנג פון פאָלק און זיין 
קולטור. די אייגענארטינקייט פון דעם חלום פונ'ם אידישען פאלק איז װאָס 
"וסולם מוצב ארצה" --- דער לייטער שטייט אויף דער ערד, אלע טרעטען 
אויף איהם און דאָך דערגרייכט ישראל'ס בליק צו די העכסטע הימלען -- 
"וראשו מגיע השמימה". 

ליגענדיג אויף הארטע שטיינער איינזאם און אָרעם, אָפּגעריסען פון 
עלמערען און נאָענטע, ארומגערינגעלט פון א וועלט מיט שונאים, קאָן יעקב 
זיר טרייסטען מיט דער ווייטער צוקונפט פון א לאנגען חלום, דער פּתרון 
וועט נעהמען טויזענטער יאָהרען פארווירקליכט צו ווערען, אָבער דאָך 
וועט אמאָל קומען א צייט ווען די וועלט װעט מוזען אנערקענען דעם פּתרון 
צו יעקב'ס חלום. יעקב זעהט א לייטער מיט שטיגען װאָס מלאָכים גייען ארויף 
און אראָפּ. יעקב האָט פארשטאנען אז דער וועג צו כבוש האָרץ איז געגליכען 
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צו א לייטער, די אידישע גאולה װועט נישט אנפאנגען שיינען מיטאמאָל, 
נאַר וִוי דער מאַרגענשטערען װועט זי זיר אנטפּלעקען, װעט זיר ארויסרייסען 
פון דעם נעפּעל פון גלות ביסלעכווייז, ביז וואנען זי װועט אויפשיינען מיט 
דעם גאנצען נלאנץ. טרעפּ ביי טרעפּ, טראָט ביי טראָט, אזוי װעט אויך זיין 
דער לייטער װאָס װועט אונז פיהרען פון גלות צו גאולה. 
די געגענווארט און די צוקונפט 

דעם הארטען שטיין וואו יעקב האָט געפונען אן אִפּרוה אין דעם 
לאנגען מדבר האָט ער פארוואנדעלט אין א "בית אלקים" ג-ט'ס הויז. יעקב 
האָט אויך דאָ אָנגעוויזען א וויכטיגע לערע צו זיינע קינדער, אז די גרויסקייט 
פון א פאלק וי אויך פון א איינצעלנעם מענשען באשטייט אין דעם, אז ער 
זאָל נישט פארגעסען אין די נוטע טעג, די אומשטענדען און די פּאסירונגען 
װאָס זיינען מיט איהם פאָרגעקומען אין די שלעכטע טענ. אומשטענדען און 
רייכקייט טאָרען נישט ענדערען דעם גייסטיגען צושטאנד פון א פאָלק 
אָדער א מענש, פיער מענשען --- זאָגט דער מדרש -- האָבען זיך אויסגע- 
צייכענט מיט באזונדערע מטבעות : אברהם, יהושע, דוד, און מרדכי. "אברהם 
זקן וזקנה מכאן, בחור ובתולה מכאן? -- ביי אברהם'ס מטבע איז געווען אן 
אלטער מיט אן אלטע פון איין זייט און א בחור מיט א מיידעל פון דער אנ- 
דער זייט. "דוד מקל ותרמיל מכאן ומנדל מכאן? -- ביי דוד'ן איז געווען 
א שטעקען מיט א טאָרבע פון איין זייט און א טורעם פון דער אנדערער זייט. 
"מרדכי שק ואפר מכאז ועטרת זהב מכאן" -- ביי מרדכי'ן אין געווען א 
זאק מיט אַש פון איין זייט און א גאָלדענע קרוין פון דער אנדערער זייט. 
"יהושע שור מכאן וראם מכאן" --- אויף יהושע'ס מטבע איז געווען אן אָקס 
פוז איין זייט און א וויזעלטיר פון דער אנדערער זייט. (מד"ר בראשית ל"ט). 
אונזערע חז"? האָבען אונז דערמיט נעמיינט צו דערציילען, אז די פיער 
מטבעות פון די פיער פארשידענע מענשען און פארשידענע צייטען דריקען 
אויס איין געדאנק; הגם פארשידענע בילדער און סימבאַלען זיינען געווען 
אויסגעקריצט אויף די מטבעות, דאָך זיינען זיי פאראייניגט מיט איין גע- 
דאנק. אברהם װואָס האָט דורכגעמאכט שטורעמדיגע ליידען אין דער יוגענט 
און א רייכען עלטער, ווען פרעמדע פעלקער האָבען איהם אנערקענט אלס 
א ג-טליכען מאן, אלס א "נשיא אלקים" ; דאָך האָבען די אומשטענדען נישט 
געשפּילט קיין דעצידירענדע ראָלע אין זיין לעבען, זיין מטבע איז געווען 
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יוגענט און עלטער צוזאמען,. דער זעלבער אברהם װאָס איז געווען אין 
דער ליידענדער יוגענט, איז געבליבען דער זעלבער אויך אויף דער 
עלטער, 

דוד האָט אויך אויסגעדריקט דעם זעלבען שטריך פון אברהם. דוד װאָס 
איז דערהויבען געװאָרען פון א אַרימען פּאסטור צו א הויכער מדרגה צו 
ווערען א מלד ביי אידען, האָט אויר געהאט א מטבע, פון איין זייט דעם 
שטעקען און א טאָרבע פון א אָרימען פּאסטוך, און פון דער אנדערער זייט 
דער הויכער טורעם פון דוד. דאָך איז ער געווען דערזעלבער דוד ; סיי 
ווען ער איז געווען אויף דער מדרגה פון א טאָרבץ מיט א שטעקען, 
סיי ווען ער איז געווען דער מלך מיטץ הויכען טורעם. אויך מרדכי 
האָט דורכגעמאכט א שטורמישע ענדערונג אין זיין לעבען, פון א גרויסען 
מענש אין דער אידישער וועלט ווערט ער א מלוכה מאן אין דער פּערסישער 
וועלט. אויך זיין מטבע איז געווען פון איין זייט א זאק מיט א טאַרבע, װאָס 
דריקט אויס די ליידען פון דעם איד, און פון דער אנדערער זייט א גאָלדענע 
קרוין, דאָך איז ער געבליבען דער זעלבער איד מרדכי, דער זעלבער 
מענש -- "ודובר שלום לכל זרעו". די גרויסקייט און רייכקייט האָבען נישט 
געענדערט זייז כאראקטער. און דאָס זעלבע איז אויך פאַרגעקומען מיט יהושע ; 
דער איבערגאנגס פּראַצעס פון א תלמיד צו א רביץ, פון א געפירטען 
צו א פיהרער, האָט נישט געענדערט זיינע מדות אין תוך, 

און אזוי זאָגט יעקב : דער זעלבער הארטער שטיין װאָס האָט מיך בא- 
גלייט אין זאמדיגען מדבר, דעם זעלבען שטיין װועל איך מיטנעמען און 
ער װועט מיר דינען אלס אן אייביגקייט, װועט פאר מיר דינען אלס א שטענ- 
דיגער קוואל פון אינספּיראציע און האַפּנונג. ס'וועט פאר מיר זיין דער 
שטיין א "בית אלקים", -- א ג-ט'ס הויז. אפילו ווען איד וועל זיין רייך און 
האָבען אלע באקוועמליכקייטען אין לעבען, װעל איך זיך מיט דעם הארטען 
שטיין נישט געזעגענען. דער זעלבער יעקב, ואָס איך בין געווען אלס א 
וואנדערער אֶהן א היים און אָהן א לאנד, װועל איך בלייבען דער זעלבער 
איד און נאָכפּאָלגער פון ג-ט. ווען איד וועל זיר געפינען אין א מצב פון קענען 
געבען מעשר, דאמאָלסט װעל איר אלעס מעשר'ן פאר דעם רבש"ע. 

און אזוי האָט שלמה המלר געבעטען : "שוא ודבר כזב הרחק ממני, ראש 
ועשר אל תתן לי, הטריפני לחם חקי, פּן אשבע וכחשתי ואמרתי מי ה' ופן 
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אורש וגנבתי ותפשתי שם אלקי" (משלי 5') --- פאלשקייט און ליגענס דער- 
ווייטער פון מיר, אַרימקייט און רייכקייט זאָלסטו מיר נישט געבען, שפּײז 
מיך נאָר מיט מיין ברויט װאָס איך באדארף, טאָמער וועל איר ווערען זאט, 
זאָל איך נישט לייקענען אין גדט, טאָמער װועל איד ווערען אָרעם זאָל איך 
נישט גנב'ענען. שלמה המלך האָט מוראָ געהאט פאר ביידע עקסטרעמען 
פון לעבען ; צופיעל אַרימקייט ברענגט צו גנבה, און נישט פאָרזיכטיגקייט 
פון בין אָדם לחבירו, און ווידער צופיעל רייכקייט ברענגט צו לייקענען אין 
גיט. ביידע צוזאמען פיהרען צום אָפּגרונט פון פאלשקייט און ליגענס. דא- 
ריבער האָט אויך יעקב געבעטען אז דער זעלבער ג-ט װאָס האָט איהם באשיצט 
אין די אָרימע טעג זאָל איהם אויך באשיצעז אין די רייכע טעג אז ער זאֵל 
זיי! דער זעלבער יעקב. 
די השפּטה פון אומשטענדען אויפץ לעבען 

און אזוי װי אומשטענדען טאָרען נישט ענדערען דעם אינהאלט 
און דעם געדאנקענגאנג פון דעם איינצעלנעם מענשען, אזוי מאָרען 
אויך נישט די אומשטענדען ענדערען דעם כאראקטער פון א פאָלק. דער 
מדרש דריקט אויס זעהר טרעפליר דעם געדאנק אין שיר השירים מיט די ווער- 
טער: "דבר אחר, לא ידעתי נפשי שמתני, הכתוב מדבר בכנסת ישראל, כנסת 
ישראל אומרת לאומות העולם אל תשמחי אויבתי לי כי נפלתי קמתי, שבשעה 
שהייתי יושבת בחשד הקב"ה הוציאני לאור שנאמר כי אשב בחשד ה' אור 
לי וקראה על עצמה לא ידעתי נפשי שמתני, יוסטא חייטא דציפּורן סלק 
למלכותא ואיתקבל למלכא, אַמַר ליה מלכא שאל שאלה ואתן לך, אָמר ליה 
הב לִי דוכסותא דגבן, יהב ליה מלכא, כד נסב דוכסותא נחת מיניה, הוו אילין 
דחכמין ליה אמרין הוא הוא, ומנהון אמרין לית הוא הוא, אָמר לון חד כדון 
הוא עבר בשוקא אין הות מסתכ? לההוא מסטוביתא דהוה נהיג יהיב ומחייט 
עלה הוא הוא ואין לא לית הוא עבר בשוקא ושרי מסתכ? לההוא מסטוביתה 
דהוה נהיג יתיב ומחייט עלה וחכמוניה דהוא הוא אמר לון אתון תמהון 
עלי ואני תמה עלי יותר מנכון, וקרון עליה לא ידעתי נפשי שמתני וכו', 
(מד"ר שיר השירים, פּרשה ו'). --- נאָר א פּשט איז, זאָגט דער מדרש, אויף 
דעם פּסוק פון "לא ידעתי נפשי וכו' " -- דער פּסוק שמועסט פון די אירען, 
די אידען זאָגען צו די פעלקער : מיין פיינט, זאָלסט דיך נישט פרייען אויף 
מיר, איר בין געפאלען, אַבער איך בין אויך אויפגעשטאנען, ווען איר בין גע- 


הדרש והרעיון 47 


זעסען אין דער פינצטער האָט גדט מיר ארויסגעצויגען אין דער ליכטיקייט. די 
אידעז לייענען אויף זיך אליין לא ידעתי נפשי שמתני, איר ווייס אליין נישט 
ווער דאָס האָט מיר געטאָן. יוסטא דער שניידער פון ציפּורן איז אמאָל גע- 
גאנגען צום מלך און ער איז אָנגענומען געװאָרען ביי דעם מלך, דער מלך 
האָט געזאָגט צו יוסטא : בעט ביי מיר עפּעס װעל איך דיר געבען, האָט יוסטא 
געזאַגט צום מלך : מאך מיך פאר א שר איבער דער שטאָט ציפּורן. ער 
איז געװאָרען א שר און איז אוועקגעגאנגען פון מלך. די מענשען װואָס האַ- 
בען געקענט דעם יוסטאַ פון פריער האָבען איהם איצט נישט דערקענט, ווייל 
ער איז איצט געגאנגען אין קעניגליכע קליידער, אנדערע האָבען אויף איהם 
געזאָגט: דאָס איז יוסטא, אנדערע האָבען געזאָגט: דאָס איז ניט יוסטא. האָט 
איינער געזאָגט : מיר וועלען באלד וויסען אויב ער איז יוסטא אָדער ניין, ער 
גייט באלד אין גאס, אויב ער װועט זיך אומקוקען צו דעם אָרט, וואו ער 
פלענט אלע מאָל זיצען און נייען, דאמאַָלסט איז ער יוסטאָ, און אויב ער 
װועט גיין גלייד זיין וועג און צו דעם אָרט װועט ער ניט קוקען דאן איז ער 
ניט יוסטא. יוסטא איז געגאנגען אין גאס און האָט געקוקט אויפ'ן אָרט וואו 
ער פלעגט דאָרט זיצען און נייען. האָבען איהם אלע דערקענט אז ער אין 
יוסטא. האָט יוסטא געזאָגט צו די מענשען : איהר וואונדערט אייך אויף מיר 
אז איך בין געװאָרען א שר, איך וואונדער זיך אויף זיך אליין נאָר מעהר 
וי איהר. האָט מען געלייענט אויף איהם דעם פּסוק : "לא ידעתי נפשי שמתני" 
--- איד ווייס אליין ניט וי אזוי דאָס איז געטאָהן געװאָרען, די הילף איז 
געקומען פון דעם רבש"ע. 

די מענשען פון ציפּורן האָבען פארשטאנען די פּסיכאָלאָגיע פון 
פעלקער און מענשען װאָס ווערען גרויס און דערהויבען. יוסטא, דער 
- בעל יועץ פון קיסר, האָט זיך פארבענקט צו דעם אָרימען געסעלע, 
וואו ער איז דערצויגען געװאָרען אלם דער אָרעמער שניידער -- און 
דאָס איז אויד א סימבאָל פאר דער כנסת ישראל, לא ידעתי נפשי שמתני, די 
אידען רעדען צו די פעלקער ;: פרייט זיך נישט אויף מיין פאל, איך בין 
געפאלען, אָבער איך בין אויפגעשטאנען. דעם זעלבען מוט און גייסט װאָס 
איך האָב אין די ליכטיגט טעג, האָב איך אויך געהאט אין די פינצטערע טעג, 
"כי אשב בחשר ה' אור לי? --- אויך ווען איר בין געזעסען אין דער פינצטער 
האָב איך געוועבט די גאָלדענע קייט פון דער גאולה, און אין דער פינצטער 
האָב איך פארזייט די קערנער פון ליבטיגקייט. 


ניעלהת 
הר ציון און הר עשו 

אין דער היינטיגער הפטרה ווערט דערמאַנט די נבואה פון עובדיה, דער 
מעכטיגער קאמף, װאָס איז אָנגעגאנגען פון אדום און עשו נענען יעקב. דער 
נביא מוסר'ט מיט שארפע שטראָף-רייד די געגנערס און באליידיגערס פונ'ם 
אידישען פאֶלְק מיט די ווערטער : "מחטס אחיך יעקב תכסך בושה" --- פון 
דעם רויב פון דיין ברודער יעקב זאָל דיך באדעקען מיט שאנד, "ביום 
עמדר מנגד ביום שבות זרים חילו ונכרים באו שעריו וע? ירושלים ידו גורל 
גם אתה כאחד מהם" -- די גאנצע צייט װאָס איהר פעלקער זענט גע- 
שטאנען פון דער ווייטנס ווען פרעמדע כוליגאנעס האָבן בארויבט אידן 
פון זייערע פארמעגענס און פרעמדע זיינען געקומען אין זייערע טויערען 
און אויף ירושלים האָבען זיי גורל געװאָרפּען ביסטו אויך פאררעכענט 
וי איינער פון זיי (עובדיה א, י' י"א), דער נביא עובדיה ווירמעט זיין נבואה 
צו אדום, וועלכער איז דער אומפאסנדער נאָמען פון אלע פעלקער װאָס שטאמען 
פון עשו'ס חדר. מיט ווערטער װאָס זיינען שארף ווי שפּיזען דורכצולעכערען 
און צוברעכען די נארישע ארגומענטען װאָס האָבען זיך אויך לעצטענס אי- 
בערגע'חזר'ט אויף דעם אייביגען שלאכטפעלד פון הר עשו געגען הר ציון. 

דער קאמף פאר ירושלים 

בנוגעץ ירושלים רעדט דער נביא איצט צו די פארשטעלטע גוטע פריינר 
פון אידען---צו די דעמאָקראטישע פעלקער װאָס ס'הערשט ביי זיי דער קאטוי= - 
לישער יושר פון וועלט-ברידערליכקייט, װאָס נעמען זיד אָן פאר דער קריוודע 
פון דער הייליגקייט פון ירושלים אז אידען זאַלען דאָס חס ושלום נישט פאר- 
שוועכען, די הייליגע מקומות פון אלע פעלקער, מחמס אחיך יעקב, דאָס 
װאָס איהר ווילט צורויבען ביי אייער ברודער יעקב, תכסך בושה, דארף אייר 
א בושה פארדעקען. וואו זענט איהר פעלקער געווען אין יענע פינסטערע טעג 
װאָס "ביום שבות זרים חילו", ווען פרעמדע כולינאנעס האַבען בארויבט 
אידיש פארמעגען ? ווען דער פינסטערער צאָרן פון היטלעריזם האָט זיך 


048 


הדרש והרעיון 49 


אויסגעלאָזט אויף אידישען לעבען און אידישען פארמענען ? יענע טעג רופט 
דער נביא אָן "ביום עמדך מנגד" ביזטו געשטאנען פון דער ווייטענס ! איהר 
האָט געלאָזט דעם מלאד-המות טאָז זיין ארבייט! וואו זענט איהר פעלקער 
נעוועז ווען ונכרים באו שעריו ווען א פרעמדע מאכט האָט זיך אריינגעבאפּט 
אין ארץ ישראל און פארמאכט די טויערען פון יהודה פאר די קינדער פון א 
פאלק װאָס האָט נישט געהאט קיין לאנד וואוהין צו וואנדערען ? און מיט 
ברוטאלער מאכט האָבען זיי פארשלאָסען די טויערען פון ארץ ישראל מיט 
זיבען שלעפער... און איהרע קינדער געלאָזט צום אָפּנרונט פון ים געהן? -- 
און יעצט איהר פעלקער װאָס זענט נעשטאנען פון דער ווייטענס אין יענע טענ 
װאָס מיר האָבן זיד אזוי שטארק גענויטינט אין אייער מאָראלישער הילף און 
שטיצע -- ארץ ישראל איז אייך געווען א פרעמד לאנד אין וועלכען איהר 
האָט אייר נישט געװאָלט מישען -- ירושלים איז נישט געווען אייער אינ- 
טערעס --- און איצט זענט איהר געװאָרען מחותנים מיט אונז ? און "ועל 
ירושלים ידו גורל" און אויף ירושלים ווארפט איהר איצט א גור? צי עס 
זאָל באלאננען צו אונז אָדער צו פרעמדע. אויב ירושלים איז אייך אזוי נאָהענט 
צום הארצען, וואו זענט איהר געווען ווען "ונכרים באו שעריו? ווען די אַרא- 
בער און אנדערע פרעמדע האָבען געשאָסען און בארויבט די הייליגע פּלעצער ? 
-- דאַ קומט דער גרויסער נביא עובדיה מיט זיין פּראָפּעטישע שפּראך און 
שרייט ארויס צו דעם באוואוסטזיין פון דער וועלט ; "גם אתה כאהד מהם" 
אויך דו ביסט פאררעכענט וי איינער פון די שותפים פון די וועלט-רוצחים 
געגען דעם אידישען פּאָלק! מיט די ווערטער דריקט אויס דער נביא אונזער 
גאנצען עטישען באגריף פון פעלקער-גערעכטיגקייט װאָס איז באזירט אויף 
ילא תעמוד על דם רעך" זאָלסט נישט שטעהן קאלט-בלוטיג ווען דיין חבר'ס 
בלוט געהט אויס. נישט היטלער אליין מיט זיינע אדיוטאנטען דארפען 
געימשפּט ווערען אויף דער באשולדיגונגס-באנק פון דעם וועלט-טרי- 
בונאל פאר דעם רויב פונ'ם אידישען פאָלק, נאָר אויך איהר ליבעראלע 
װאָס זייט געשטאנען פון דער ווייטענם! ! און אויד היינט, ווען אויף 
ירושלים ווארפט מען א נור?, איז --- מיט אייער שטילשווייגען און ניט גע- 
בענדיג אייער שטיצע פאר ירושלים -- ווערט איהר פאקטיש שותפים צו 
די זעלבע פעלקער ואָס קומען ארויס געגען ירושלים ! -- און דער נביא 
װאַרענט די פאָרשטעהערס פון דער "יודען" "כי כאשר שתיתם על הר 
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קדשי ישתו כל הגוים" פון דעם זעלבען ביטערען בעכער װאָס איהר האָט 
נעלאָזט אידען טרינקען װועט איהר אויד טרינקען. איהר פעלקער, װאָס דארפט 
רעספּעקטירען די אידייען פון אלוועלטליכען שלום און ברודערליכקייט פון דער 
מענשהייט, דארפט פארשטעהן אז בכדי צו עטאבלירען שלום אין מיטעל מזרח 
מוז מען מאכען זיכער נישט איבערצורייסען דעם בונד פון ירושלים מיט איהר 
קאנד און פאָלק. פון דעם זעלבען בעכער װאָס מיר וועלען טרינקען, אויב חס 
ושלום א קאמף זאָל אויסברעכען ארום ירושלים, פון דעם זעלבען בעכער 
וועלען אויר טרינקען די פעלקער װאָס האָבען דעם קאמף ארויסגערופען -- 
און צו דער פינסטערער מאכט פון עשו זאָנט דער נביא;: "אם תגנביה 
כנשר ואם בין כוכבים שים קנך משם אורידך נאם ה' ? -- אז דו וועסט 
דיד אויפהויבען װוי אן אָדלער און דיין נעסט וועסטו אויפשטעלען צווישען 
די שטערען, װעל איך דיך פון דאָרט ארונטערשליידערען, זאַגט ג-ט. 


דער גוי/אישער תלמיד חכם 


אין צוויי געשטאלטען ווערט אַנגעפיהרט דער אייביגער קאמף פון בארג 
עשו און בארג ציון, וי ס'ווערט אויסדריקליד דערכאַנט אין דער היינטיגער 
סדרה אויף דעם פּסוק ויאבק איש עמו עד עלות השחר -- אז א מאן האָט 
זיר געראנגעלט מיט יעקב'ן ביז דער מאָרגענשטערען איז אויפגעגאנגע. 
זאָגט די גכפרא: רבי שמואל בר גנחמני אכר כעובד כוכבים נדמה לו, --- רבי 
שמוא?ל דער זוהן פון נחכני זאָגט אז ער האָט זיר פאר איהם פּאָרגעשטעלט 
פאר א גױ; רב שמואל בר אחא קמיה דרב פּפּא משטי' דרבא בר עולא 
אכר כתלמיר חכם נדמה לו (חולין צא), -- אז ער האָט זיך פאר 
איהם פאָרגעשטעלט אלס א תלמיר חכם. די בעלי אגדה זעהען אין דעם 
אייביגען געראנגעל, װאָס יעקב האָט געפיהרט מיט'ן שר של עשו, א בילר 
װאָס חזר'ט זיר איבער אין דעם היינטיגען לעבען. איין קאמף געהט אֵן מיט 
דעם אידען אין דער בחינה פון תלמיד חכם ,א שלאכטפעלד פון ארגומענטען 
און לאָזונגען,. דער שר של עֲשו וויל איבערצייגען דעם שוואכען יעקב 
נישט נאָר מיט מאכט, מיט "והידים ידי עשו", נאָר אויך מיט געזעצען 
און ארגומענטען פון א גרויסען תלמיד חכם, און דערנענטערט זיך צו 
איהם וי א גוטער פריינ. דער "ויאבק" ווערט פארטייטשט אין דער 
אראמישער שפּראך אין ארומנעמען, לְשון "ויתקשר". דער שונא שטעלט אָן 
א פּנים פון א גוטען פריינט, ער כאפּט זיר קושען מיט יעקב'ן, אָבער דער 
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פריינטליכער "וישקהו" איז שטענדיג מיט פּאַלִיטישע נקודות... און די 
ענדע פון אזא וישקהו לאָזט זיך שטענדיג אויס מיט "וישכהו2, לֿשון 
נשיכה, בייסען, און דער "ויחבק" ווערט פארוואנדעלט אין א "ויאבק". מיט 
די נשיקות פון אונזערע כלומרישטע גוטע פריינט מיט זייערע דעקלא- 
ראציעס און הבטחות האָבען מיר אָפּגעפינצטערט דעם גרעסטען מייל 
פון אונזער גלות-לעבען. מיר האָבען שטענדיג געהאלטען ביי דער פּרשה פון 
"וישלח". מיר האַבען שטענדיג געשיקט מתנות און דעלעגאטען, און די 
גרעסטע טובה װאָס עשיו האָט אונז געטאָן איז געווען "ויפצר בו ויקח", זיי 
האַבען אויפגענומען אונזערע דעלעגאטען או: צוגענומען אונזערע מתנות, און 
דאָס איז געווען אונזער גרעסטער פּאָליטישער געווינס װאָס מיר האָבען 
דערגרייכט. אין אנדערע ערטער האָט זידך אויסגעדריקט די בחינה פון "נדמה 
לו כעכו"ם" אָדער "כקוביוסטוס נדמה לו? דער אָנגריף אויף דעם איד איז 
געקומען אין געשטאלט פון א גזלן, מיט קערפּערליכע פּייניגונגען, און דער 
"ויאבק" ווערט פארטייטשט אין לשון "ויתעפר", שטויב. דער קאמף ווערט 
אזוי מעכטיג אָננענריפען, אז שטויב און פייער זעהט מען אין דער לופט, מען 
צוטרעט די הייליגטימער פונ'ם אידישען פּאָלק און מ'פארוואנדעלט אין שטויב 
װאָס דערגרייכט ביז צו די הימלען, --- אָבער אין ביידע פּראַנטען לאָזט זיר 
שטענדיג אויס אז "ויותר יעקב לבדו", -- יעקב בלייבט שטענדיג איינזאם 
און אליין אויף דעם שלאכטפעלד און אלע װאָס ער האָט געשיקט 
מתּנות, און די אלע מיט וועלכע ער האָט זיר געקושט, שטייען פון דערוויי- 
טענס. יעקב בלייבט אליין אויף דעם שלאכטפעלד און בעט ג-ט: "הצילני 
נא מיד אחי מיד עשו" --- דאטעווע מיר פון מיינע פריינט װאָס פארשטעלען 
זיר פאר ברידער און פון מיין שונא. 


אנטיסעמיטיזם אין פארשירענע קאַלירען 


די ברידערליכקייט פון עשו קען אונז אזויפי? שאָדען טאַן וויפי? די 
פיינטשאפט פון עשו. און ווען יעקב ווי? דערגעהן די אורזאכען פארװואס 
דער שר של עשו וויל זיר מיט אונז קרינען ? די וועלט איז דאָך גענוג גרויס 
פאר אלע פעלקער פון דער וועלט? פרעגט ער איהם אינמיטען דעם גע- 
ראנגעל: "הגידה נא שמדר? -- ואָס איז דיין נאָמען? ער ול גענוי 
דערקענען דעם שר של עשו, כדי צו וויסען װוי אזוי צו היטען זיך פון איהם, 
וועמען רעפּרעזענטירסטו ? פאשיזם, סאַציאליזם, קאָמוניזם ? ענטפערט דער 
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שר של עשו;: למה זה תשאל לשמי? -- װאָס פרעגסטו זיך נאָר מיין 
נאַמען ? "אין לנו שם קבוע" -- מיר האָבען ניט קיין באשטימטען 
נאָמען, "משתנין שמותינו" --- אונזערע נעמען בייטען זיך (ב"ר 
ע"א), -- אין יעדען לאנד טראָגט דער אנטיסעמיטישער געדאנק אן 
אנדער נאָמען און אן אנדער כאראקטער. מיר האָבען פריינט און שונאים 
אונטער יעדען נאָמען און אונטער יעדען קאָליר. דער נאָמען בייט זיך לויט 
די מעטאָדען פונ'ם קאמף, אמאָל איז דאָס "וישקהו" און אמאָל "וישכהו" --- 
אמאָל לוינט זיר צו שטימען פאר דעם איד און אמאָל געגעז דעם איד. דער 
שר של עשו האָט נישט קיין שטענדיגען קאָלִיר און נישט קיין שטענדיגען 
נאָמען. און אזוי װי דער שר של עשו האָט ניט קיין דעצידירענדען נאַמען 
און געשטאלט וועמען ער פארטרעט, און זיין נאַמען און קאַלירען בייטען 
זיר שטענדיג, אזוי בייטען זיר אויר די נעמען פון יעקב. אונזערע געגנערס 
צווינגען אונז צו וועקסלען אונזערע קאמפס מעטאָדען, אמאָל ערשיינען מיר 
אין דעם וועלטס-קאמף אונטער'ן נאָמען פון יעקב װואָס סימבאַליזירט שפלות- 
דינקייט פון "וידו אוחזת בעקב עשו", װאָס יעקב מוז נאַכגיין נאָר די טריט 
פון עשו.. די וועלט שרייבט געשיכטע אויף אונזער חשבון. עשו טרעט אויס 
דעם וועג פון יעקב און מיר מוזען זיי נאָכגײז. אָבער ווען דער ויחבק ווערט 
פארוואנדעלט אין א ויאבק, ווען ס'קומט צו א דעצידירענדען מאַמענט איז 
דער געשיכטע פון ויגע בכף ירכו, װען דער שר של עשו רירט אָן די 
קינדער פוז יעקב, ווען די גאנצע צוקונפט פון בית ישראל שטעהט אין 
געפאהר, דאן בייט יעקב אויך זיין נאָמען און רעדט צו דעם נעכטיגען גוי'שען 
תלמיד חכם אין דער שפּראד נישט פון תפילה און דורון --- נאָר ער נעמט 
אַן דעם לעצטען מיטעל פון מלחמה, דאן ווערט שוין דער נעכטיגער יעקב 
פארוואנדעלט אין דעם היינטינגן ישראל, ער רייסט איבער מיט דער דיפּלאַ- 
מאטיע פון וישלח יעקב מלאכים, צו א שפּראך פון "ויאבק", און ער 
הייסט שוין ישראל, כי שרית עם אלקים ואנשים, א נאַטען װאָס דריקט 
אויס קאמף און זיעג, ותוכל, דאָס לערענט אונז די היינטיגע סדרה אז די 
שיטה װאָס מיר האָבען אָנגעזאפּט זיך אין גלות פון ארויפקוקען אויף אונ- 
זערע געגנערס אלס אדונים (אדוני עשיו) און זיך מאכען צו קליין אלס 
עבדים (עבדך יעקב), איז ניט דער ריכטיגער. דער איינציגער וועג װוי אזוי 
יעקב קען דערגרייכען צו עלות השהר, צום דעם זונענאויפגאנג פאר'ן בית 
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יעקב איז דער וועג פון ישראל, פון שרית עם אלקים ואנשים. א דאנק 
דער טאקטיק פון ישׂראל האָבען מיר זוכה געווען צו מדינת ישראל, 
אברהם און יעקב 


לא יעקב יאמר עוד שמך כי אם ישראל, תנא בר קפראָ כ? הקורא 
לאברהם אברם עובר בעשה, שנאמר "והיה שמך אברהם", אלא מעתה הקורא 
ליעקב יעקב הכי נמי ? שאני התם דהדר אחדריה קרא, דכתיב ויאמר אלקים 
לישראל במראות הלילה ויאמר יעקב יעקב (ברכות י"ג, ע"א). -- בר קפראַ 
זאָגט אז ווען איינער רופט אברהם'ז אברם איז ער עובר אויף א עשה, ווייל גדט 
האָט איהם גערופען אברהם. פרעגט די גמרא: לויט דעם דארף דאָך ביי יעקב 
אויך אזוי זיין, אז ווען מען רופט יעקב'ז יעקב, זאָל מען אויד עובר זיין. ענט- 
פערט די גמרא, אז ביי יעקב איז אנדערש, ווייל דער פּסוק האָט דאָס נאָכאמאָל 
איבערגע'חזר'ט און גערופען איהם יעקב -- די פראגע איז פארװאָס האָט בר 
קפרא קלענער געמאכט די ענדערונג פונ'ם נאָמען ישראל צו יעקב וי די ענדע- 
רונג פון אברהם צו אברם ? פארװואָס אז מ'ענדערט דעם נאָמען פון אברהם צו 
אברם איז מען עובר אויף א עשה און אז מ'ענדערט דעם נאָמען פון ישראל 
צו יעקב איז מען נישט עובר אויף א עשה ? דער ענטפער איז אז נישט שטענ- 
ריג דארף זיר יעקב באנוצען מיט די מיטלען פון ישראל. יעקב וועלכער סימ" 
באָליזירט שפלות, און ישראל װאָס סימבאַליזירט גבורה, דארפען ווערען אויס- 
גענוצט לויט די אומשטענדעז און צייט ; אין א נאַרמאלער צייט באנוגענט 
זיר דער איד מיט'ן "וידו אוחזת בעקב עשו", ער לאָזט די וועלט אָנפּירען מיט 
זייערע אינערליכע פּראָבלעמען און אנגעלעגענהייטען און מישט זיך נישט, 
אנדערש איז אָבער אין א צייט ווען מען װויל צעברעכען יעקב'ס הויז, דאן 
ווערט יעקב אגרעסיוו און ווערט פארוואנדעלט אין א ישרא?, כי שרית עם 
אלקים ואנשים. אין מאָמענטען.פון א ויאבק דאמאָלסט בייטען מיר אונזער 
טאקטיק צו א ישׂראל, װאָס מיינט קאמף און גבורה. 

ויקח אליהו שתים עשרה אבנים כמספּר שבטי בני יעקב אשה היה דבר 
ה' אליו לאמר ישראל יהיה שמך (מלכים א' י"ח, ל"א) -- אליהו האָט 
גענומען צוועלף שטיינער, וי די צאָל פון די שבטים פון יעקב, װאָס ג-ט 
האָט צו איהם געזאָגט אז ישראל זאָל זיין דיין נאָמען. זעהר אום- 
פארשטעדליך איז דער שינוי הלשון אין פּסוק װאָס ער הויבט אָן מיטץ 
נאָמען פון יעקב און ענדיגט מיט דעם נאַמען ישׂראל. אָבער אליהו הנביא, 
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וועלכער איז אין זיין גאנצען לעבען געווען א לוחם, האָט געװאָלט באטאַנען 
אז אין א צייט פון א מלחמה דארפען אלע שבטים זיין פאראייניגט צו פאר- 
געסען אין די מעטאָרען פון יעקב און אַנצונעמען די אגרעסיווע שטעלונג פון 
ישראל, דאָס האָט אליהו געזאָגט אין א צייט ווען ער איז געבליבען איינזאם 
און אליין אלס דער נביא האמת קעגען די 490 נביאי הבעל. 


אנדערש איז אָבער מיט'ז נאָמען אברהם, אברהמ'ס נאַָמען איז נישט 
פארבונדען מיט אגרעסיע און גבורה, אברהמ'ס נאַמען איז פארבונרען מיט 
אב המון גוים אלס דער פאָטער פון פעלקער צו פארשפּרייטען דאָס ליכט פון 
ג-טליכקייט און ליבשאפט צווישען די מענשען אויף דער וועלט. דער נאָמען 
איז נישט פארבונדען מיט אומשטענדען און צייט, דאָס איז געוועז און ס'וועט 
שטענדיג בלייבעז אונזער מיסיע צו גיין אין די פוסטריט פון אונזער פּאָטער 
אברהם, צו פארשפּרייטען ג-ט'ס װאָרט אויף דער וועלט. און אויך איצט, ווען 
ישראל האָט זוכה געווען צו מדינת ישראל און אז מיר האָבען זוכה געווען 
צו דער צייט אז דער הר ציון האָט באזיגט דעם הר עשו, פון ועלו מושיעים 
בהר ציון לשפּוט את הר עשׂו, װאָס ועט זיין אונזער וואונש און שטרעבונג? 
והיתה להי המלוכה, אז מלכות שמים זאָל באהערשען די וועלט, און זאָל 
זיין "כי מלאה הארץ דעה את ד' כמים לים מכסים" ! 


| שש 5 
חמוכה = יבויסיפ ההם" און 7בוסן הוה" 


קליינע, זיינען זיי די חנוכה ליכטעלער, זיי וועקען אָבער אויף טיפע און 
גרויסע עראינערונגען אין יעדען אידישען הארץ. די קליינע פלעמעלער פון די 
חנוכה-ליכט וועלען אונז היינט דערציילען וועגען דער ענגער פארבינדונג 
צווישען "בימים ההם" און "בזמן הזה". 

דאָס װאָס איז פאַרגעקומען "בימים ההם", אין דער צייט פון אנטיוכוס 
אפּיפנוס, האָט זיך איבערגע'חזר'ט אויך "בוזמן הזה". 

"בימים ההם" האָבען די חשמונאים דערגרייכט די באנייאונג פונ'ם 
אידישען לאנד, און אויך היינט איז דערגרייכט געװאָרען די באנייאונג פונ'ם 
אירישען לאנד, א דאנק דער עקשנות און גלויבען אין ג-ט פון די היינטיגע 
מאקאבייער. 

"בימים ההם? זיינען די גריכען געווען די גרויסע הערשער אין דער 
וועלט. זיי האָבען געהאט א גרויסע אימפּעריע און זיי האָבען געהערשט אויך 
איבער יהודה, געהערשט מיט א דריקענדער אייזערנער האנד ביז עס זיינען 
אויפגעשטאנען די חשמונאים, די ווינציגע אין צאֵל און שוואכע אין כח, זיי 
האַבען נגעפירט דאָס אידישע פאלק צו א אויפשטאנד געגען די אונטערדרי- 
קער און האַבען באפרייט דאָס לאנד פון דער גריכישער הערשׂאפט. 

"בזמן הזה" האָבען אויר איבער ארץ ישראל געהערשט די בעלי בתים פון 
דער בריטישער אימפּעריע מיט א דריקענדער אייזערנער האנט, זיי האָבען גע- 
רודפ'ט, געשלאָגען און געפּייניגט די קינדער און אייניקלאר פון די אמאַליגע 
חשמונאים. געפיהרט זיי צו די תליות, פארשלאָסען זיי אין פינצטערע קא- 
מערען, ביז די אונטערדריקטע האָבען אױיפגעהויבען די פאָן 
פון מרידה, צעבראָכען די אייזערנע קייט פון די אונטערדריקער, בא- 
פרייט דאָס לאנד פון די בריטישע הערשער און געבראכט צו דער בא- 
נייאונג פון מלכות ישראל, די קליינע ליכטעלעד דערציילען אונז היינט, װוי 
אזוי די שוואכע און די ווינצינע -- די שוואכע, נאָך מיידאנעק, די ווינציגע, 


גל 
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װאָס זיינען װוינצינגער געװאָרען מיט זעקס מיליאָן ברידער און שוועסטער, -- 
האָבען אָפּנגעהאַלטען דעם גרויסען נצחון איבער דער ניפטינער מופטי- 
אראבישער שלאנג און איהר בריטישער שותפ'טע. 

און נישט נאָר האָט זיך די מלחמה מיט די קאמפס מעטאָדען פון די 
חשמונאים פון אמאָל איבערגע'חזר'ט אין די היינטיגע טעג אין קאמף פון 
די היינטינע מאקאבעער, גענען א רשעות'דיגער, ברוטאלער מאכט, די 
זעלבעץ שטויסקראפט װאָס האָט אונז געפירט צום נצחון פון אמאָל 
האָט אויך פאראורזאכט דעם נצחון פון היינט, 


וואו ליגט באהאלטען דער סוד פון אמאָליגען נצחון און דעם היינטיגען ? 
וי אזוי האָבען שוואכע באזיגט שטארקע, און ווינציגע אין צאָל באזיגט די 
גרויסען מאסע ? דעם ענטפער געפינען מיר אין דעם קריגעלע בוימעל, אין 
דעם נס פון פּך השמן. די חז"? דערציילען אונז : "ווען די געצענדינער זיי- 
נען אריין אין בית המקדש האָבען זיי פאראומרייניגט אלע בוימלען, און אז 
די חשמונאים זיינען שטארק געװאָרען און האָבען זיי באזיגט, האָבען זיי 
געזוכט און געפונען בלוין איין קריגעל בוימע?, װאָס איז געווען פארזי- 
געלט מיט'ז שטעמפּעל פון כהן גדול. עס איז געווען בוימעל בלויז צו ברענען 
איין טאָג, האָט פּאסירט א נס און עס האָט געברענט אכט טענ. אויפ'ן קו- 
מענדיגען יאָהר האָט מען באשטימט די טעג פאר ימים-טובים מיט הל? און 
דאנק-זאָגען". פרעגט זיך ;: פארװואָס האָבען אונזערע חכמים נישט דערמאַנט 
די וואונדערבארע נעשיכטע און דעם העלדישען קאמף פון די מאקאבעער 
איבער די גריכען, און נישט איבערגעלאָזט קיין זכר און סימן װאָס זאָל סימ" 
באַליזירען די שטארקייט פון די חשמונאים און זייער נצחון איבער די גרי" 
כען ? יאָ, די חכמים האָבען טאקע נישט דערמאָנט קיין זאד וועגען דער אומ- 
שטערבליכער גבורה, װאָס ווערט דערטאַנט אין ספר חשמונאים, אָבער ווען 
מיר וועלען אריינקוקען אין קריגעלע בוימעל, װאָס האָט געברענט -- װאָס 
וועלען מיר דערזעהן ? בוימע?! אונזער גלױיבען אין דיין בוימעל װאָס 
איז פארמאכט און באהאלטען "בחותמו של כהן גדול", אז קיין אויסערליכע 
איינפלוסען זאָלען זיר נישט אריינכאפּען אין דעם קדשי קדשים פון אונזער 
לעבען -- דאָס קריגעלע בוימעל װאָס איז נישט בארירט פון די טמא'דיגע 
הענט -- דאָס קריגעלע בוימעל װאָס איז באהאלטען און איזאָלירט פון דער 
גאנצער אויסערליכער וועלט -- װועט זיר קיינמאָל ניט אויסלעשען, דאָס בי- 
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סעלע בוימעל איז נעווען דער "צדה לדרך" פאר א נסיעה דורך 2000 יאָהר. 
לאנגע דורות אין לאנגען גלות האָבען זיד אידען געטרייסט און געווארעמט 
אין דעם ליכט פון אמונה, פון נלויבען אין ג-ט און פון דעם שטארקען 
ווילען פון פֿאָלק. דאָס איז געווען דאָס ליכט װאָס האָט ארויסגעשיינט פון 
דעם פּר השמן. 


דער נס פון די חשמונאים און דער נס פון בוימעל 


חנוכה האָט צוויי נסים -- דער נס פון די חשמונאים און דער נס פון 
בוימעל, צווישען זיי איז לכאורה פאראן אן אונטערשיד, אין דער אמת'ן 
האָבען די צוויי נסים איינער דעם אנדערען דערגענצט, 

אָהן דעם שטארקען גלויבען פונ'ם אלטען מתתיהו הכהן װאָלט נישט 
געקומען די מעכטיגע גבורה פוּן יהודה המכבי, אָהן דעם ריינעם ליכט פון 
פּר השמן װאָס האָט אריינגעדרוננען אין די הערצער פון די מכבים, װאַלט 
נישט געקומען דער זיג פון די שוואכע אין כח און די ווינציגע אין צאָל. דאָס 
קערענדעל פון יעדען נצחון ליגט נישט באהאלטען אין דער שטארקייט פון 
פאָלק, נאָר אין גלויבען פון פאָלק. װאָס מעהר גלויבען דאָס פאָלק בא- 
זיצט, אלץ גרעסער זיינען זיינע נצחונות. מיר לייענען אין דער היינטינער 
הפטורה אין דער נביאות פון זכריה, וי דער מלאך זאָגט צו דעם נביא "ויען 
ויאמר אלי לאמר זה דבר ה' אל זרבב? לאמר לא בחיל ולא בכח כי אם ברוחי 
אָמֵר ה' צבאות? (זכריה ד' ז') -- און ער האָט געענטפערט און האָט צו 
מיר געזאַגט אזוי צו זאָגען, דאָס איז דאָס װאַרט פון נדט צו זרובבל, עס 
איז ניט דורך מאכט און ניט דורך כח, נאָר דורך מיין גייסט, --- זאָגט 
דער אויבערשטער. 

אייגענטליך, ווא ליגט אין דעם זעהן פון נביא באהאלטען דער 
געדאנק, אז דער גייסט איז העכער פון שטארקייט און מאכט? וען 
מיר פארטראכטען זיך טיפער אין דעם אינהאלט פון דעם זעהן װאָס דער 
גרויסער נביא האָט געזעהן, קענען מיר ארויסלערנען דעם געדאנק, װואָס 
ליגט באהאלטען אין די צוויי פּאסירונגען װאָס האָבען אונז געגעבען דעם 
: יום טוב פּון חנוכה -- דער פּך חשמן און דער נס פון די חשמונאים. דער 
מלאך האָט דעם נביא נעפרענט : װאָס זעהסטו ? ויאמר אלִי מה אתה רואה ? 
ויאמר ראיתי והנה מנורת זהב כלה ונלה ע? ראשה ושבעה נרותיה עליה 
שבעה ושבעה מוצקות לנרות אשר על ראשה, ושנים זיתים עליה אחד מימין 
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הגלה ואחד על שמאלה --- אַזױ האָב איך נעזאָגט, איך האָב נעזעהן אַ מנורה 
אין נאַנצען פון נאָלר מיט אַ קליינעם בעקען אויף איהר שפּיץ און זיבען 
לאמפּען, און זיבען רערען צו די לאָמפּען װאָס זיינען אויף איהר שפּיץ, און 
צוויי איילבירט בוימער נעבען איהר, איינער פון דער רעכטער זייט און איי- 
נער פון איהר לינקער זייט. א מאָדנעם זעהן האָט דער גרויסער נביא געזעהן 
אין זיין נביא'ישער פאנטאזיע; א מעטאלענע מנורה װאָס זאָל ארויסגעבען 
איהר אייגענעם בוימע?, דאָס ליכט און דער בוימעל זאָל קומען פון איין 
קוואל---איילבירטען, װאָס וואקסען נישט אין דער ערד, נאַר זיי הענגען און 
זיינען באהעפט צו דער גאָלדענער מנורה. | 
דער הימלישער בוימעל און ערדישער בוימעל 

דאָס איז דער אייביגער סימבאָל, װאָס לערענט אונז פונאנדערצוטיילען 
ערדישען בוימעל פון הימלישען בוימעל -- ערדישער בוימעל האָט זיין 
צייט ווען עס לעשט זיך אויס, דאָס ליכט װאָס שיינט פון ערדישען בוימעל 
איז א צייטווייליגס, יעדער ווינט קען פארלעשען דאָס ליכט. 

דער הימלישער בוימעל אָבער, אין דער פאָרם װאָס דער נביא האָט נע- 
זעהן, ליגט באהאלטען אין דעם קדשי הקדשים, אין דער טיפקייט פונ'ם 
אידישען הארץ, האָט נישט קיין צייט-באגרעניצונג, און ווערט קיינמאָל נישט 
אױיסגעשעפּט. ס'איז א ליכט, װאָס ברענט שטענדיג און װאָס קיין שטורעם 
קעז עס ניט אויסלעשען. אָט דער בוימעל האָט אונז געגעבען אלע מיליטערישע 
נצחונות פון אמאָל און היינט --- לא בחיל ולא בכח כי אם ברוחי. דער- 
פאר איז דאָס ליכט, װאָס קומט אוויס פון אָט דער מנורה, הייליג, "הנרות הללו 
קודש הם ואין לנו רשות להשתמש בהם אלא לראותן בלבר", דאָס ליכט פון 
דער מנורה איז נישט ערדיש נאָר הימליש. מ'קען דאָס נישט נעמען 
אין דער האנד, אָבער ס'לייכט אין יעדען דור, דאָס אייביגע ליכט, װאָס 
שיינט ארויס פון יעדען גלויביגען הארץ, װאָס אָטעמט מיט דער לופט פון 
קדשי הקדשים, מיט דער השפּעה פונ'ם כהן גדול, 

עקשנות און גלויבען 

אין א מסורה ווערט געבראכט פיער מאָל דאָס װאָרט "מקשה" -- גע- 
האמערט : ועשית שנים כרובים זהב מקשׂה תעשה אותם (שמות כה), ועשית 
מנורת זהב טהור מקשה תיעשה המנורה (שמות כה), עשה לר שתי חצוצרות 
כסף מקשה תעשה אותם, והיה לך למקרא העדה (במדבר י'), כתמר מקשה 
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המה ולא ידברו נשוא ינשוא, כי לא יצעדו אל תיראו מהם כי לא ירעו וגם 
היטיב אין אותם, (ירמיה י'). איין געדאנק פאראייניגט די אלע 4 מקשה'ס 
פון דער מסורה. עקשנות אין א גרויסע מעלה פאר א פאָלק און אויד פאר 
דעם איינצעלנעם מענשען. א מענש, װאָס האָט ווילענסקראפט און שטארקען 
כאראקטער, קען דערגרייכען דאָס אוממענליכסטע און דאָס שווערסטע. 
עקשנות און שטארקער גלויבען איז דער לייטער צו גליק און הצלחה. צו 
דערגרייכען דעם שפּיץ פון ערפאָלג אין יעדער אונטערנעמונג פון לעבען, 
מוז מען קלעטערען לאנגזאם און גערולדיג אויפ'ן לייטער פון עקשנות. 

דאָס אידישע פאָלֶק צייכענט זיך אויס מיט א שטריך פון מעכטינער 
עקשנות פון נישט-וועלען אונטערגעבען זיך צו זיינע שונאים. דאָס אידישע 
פאלק ווערט באצייכענט אלס אן "עם קשה עורף", ישראל איז אן "עזים 
שבאומות" ; עקשנות און אויסדויער-קראפט זיינען געווען אונזערע 
כלי-זין, װאָס האָבען אונז באשיצט אין דעם לאנגען נלות, האָבען אונז 
נישט געלאָזט אונטערגעבען זיך צו די שונאים, 

אויף דריי יסודות איז באזירט אונזער עקשנות ; דער ערשטער יסוד 
איז ; אידישע ערציהונג. די אידישע יוגענט פון אמאָל און היינט איז שטענ- 
דיג געגאנגען צוזאמען אין דעם וועג, װאָס האָט אונז געפירט צו נצחונות. 
מתתיהו מיט זיינע קינדער זיינען געגאנגען צוזאמען אין קאמף געגען די גרי- 
כעז. דער נר חנוכה איז "איש וביתו", די יוגענט מיט די אלטע דארפען זיך 
ווארעמען אין דעם ליכט פון חנוכה. דערפאר ווערט ביי די כרובים (פוינ- 
לען) דערמאַנט דאָס װאָרט מקשה (געהאמערט). די כרובים זיינען דער 
סימבאַל פון דער אידישער יוגענט -- כרובים כרביא. די כרובים האָבען 
נעהאט א פּנים פון א קינד. אָט די קינדער, װאָס באשיצען מיט זייערע פלי- 
געלעד דעם ארון הקודש און דעם היילינען כפּורת, אָט די קינדער װאָס ציהעו 
יֵייער יניקה פון קדשי הקדשים, זיי זיינען געווען "מקשה? -- אויסגעהא- 
מערט. 

א דאנק דער עקשנות פון א קליינער גרופּע יוגענט פון מדינת ישראל, 
פארפּיינינט און געשענדעט פון פרעמדע, איז געשריבען געװאָרען דאָס 
גראנדיעזע קאפּיטעל פון מלכות ישׂראל, וינציגע אין צאָל און שוואכע 
אין כח, האָבען אויפגעהויבען די פאָן פון אידישען ווידערשטאנד. די 
יוגענט איז דער עלעמענט, װאָס איז שטארקער פון אייזען, זי איז פארהאמערט 
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(מקשה) און קיין אויסערליכע מאכט און אונטערדריקונג קען זי נישט פאר- 


ניכטען. 
דער צווייטער עלעמענט װאָס האָט פארשטארקט אונזער גלויבען און 
אונז נענעבען דעם כה פון עקשנות, זיינען אונזערע פיהרער, -- די 


חצוצרות "למקרא העדה ולמסע המחנות" --- טראָמפּייטען צונויפצורופען 
די עדה און צו לאָזען מארשירען די מחנות. די פיהרער, װאָס אונטער זיי 
שטייען די מחנות, די שופרות, װאָס דורך זיי ווערט געהערט די שטימע צום 
פאלק (הרם כשופר קולך), די מנהיגים פונ'ם פאָלק, זיי דארפען זיין אויסגע- 
האמערט מיט אן אייזערנעם כח פון גלויבען און עקשנות. 

דער קאמף פון די חשמונאים ווערט אויסגעדריקט נישט נאָר אין 
"מסרת גבורים ביד חלשים", פון שוואכע גענען שטארקע, נאָר אויך "וטמאים 
ביד טהורים וזדים ביד עוסקי תורתד"? -- דאָס ריינע האָט באזיגט דאָס 
אומריינע און די חכמה האָט באזיגט דאָס עם הארצות. 


דער מאקאבעער קאמף װוי דער מאקאבעער זיג איז איינענטליך געווען 
ניט נאָר א קאמף און א זיג איבער א פרעמדען שונא, נאָר אויך א קאמף און 
א זיג איבער דעם אייגענעם אינערליכען שונא. 

דער דאַזיגער קאמף און זיעג איבער דעם אייגענעם אינערליכען שונא 
איז באמת געוועז ניט ווייניגער וויכטיג װוי דער קאמף גענגען דעם אויסערלי- 
כען פיינט. די גרויסע מאכט פון שונא איז הויפּטזעכליך געקומען א דאנק 
דער אינערליכער צעריסענקייט פון פאָלֵק. 

די אריפטאָקראטיע און די מאסען אין צייט פון חשמונאים 

אין יענער מאקאבעער צייט זיינען אין דעם פאָלק גופא אויפגעשטאנען 
פאררעטער. די גריכען האָבען געװאָלט פארשפּרייטען צווישען די אידען 
זייער קולטור און זיי אסימילירען, און די אידישע אריסטאָקראטיע האָט 
אויף זיך גענומען די שענדליכע ראָלע צו העלפען די גריכען איינצופיהרען 
די נייע און פרעמדע תורות, און די ברייטע מאסען האָבען, מיט זייער 
געזונטען אינסטינקט, געשטעלט א וידערשטאנד. דאָך האָבען זיי ניט 
געקענט פולשטענדיג בייקומען דעם שטראָם. א קליין הייפע? פּאטריאַטען 
האָבען פארפיהרט א קאמף געגען דער אסימילאציע. זיי האָבען ניט 
געהאט קיין רייכטהום און ניט קיין איינפלוס, נאָר דורכגענומען זיינען זיי 
געווען מיט ליעבע צום פאָלק, צום פּשוט'ן המון, ליעבע צום אייגענעם 
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גלויבען צו אייגענער קולטור און מיט טיפער שנאה צו די פאררעטער און 
די פארקויפטע נשמות, וועלכע זיינען גרייט, פאר באקוועמליכקייט, צו 
הארקויפען זייער גדט און שטאם. די דאָזיגע פּאטריאָטען האָבען אַנגעהויבען 
א קאמף גענען דער טיילוויין גלייכגילטינקייט פון פאָלק, און דער עיקר 
גענען דער פאררעטערישער אריסטאַָקראטיע און אינטעליגענץ. און געזיגט 
האָט דאָס הייפעלע פּאטריאַטען, מיט זייער פיהרער האָבען זיי אויסגעברענט 
די גאנצע גלייכגילטיגקייט פון דעם פאָלקס נשמה, צעלאָזט דאָס גאנצע אייז, 
װאָס האָט זיך אין הארץ אָנגעקליבען אין משד פון דער צייט. אָט דער אי- 
נערליכער זיג געגען די מתיונים איז געקומען א דאנק די מנהיגים און כהנים 
פון דעם שטעטעל מודיעים, װאָס זיינען געווען. "מקשה" --- אויסגעהאמערט, 

א דריטער עלעמענט, װאָס ביי איהם ווערט דערמאַנט מקשה--אויסגע- 
האמערט--איז די מנורה, דאָס ליכט פון אמונה װאָס לייכט פון דער ווייטער 
פארגאנגענהייט פון די חשמונאים ביז צו דעם היינטינען טאָג, דאָס שטארקע 
ליכט, װאָס די גבורים פון אמאָל האָבען אָנגעצונדען אויף די בערג פון יהודה 
און ירושלים, װאָס ארום זיי ווארעמען זיר די בויערס און קעמפערס פון דער 
היינטיגער מדינת ישראל, זי מוז זיין מקשׂה -- אויסגעהאמערט ! נאציאנא- 
ליזם איז באזירט אויף דעם עלעמענט פון מקשה, די חלוצים פון אמאָל און 
די קעמפער פון היינט האָבען ארויסגעוויזען שטארקע עקשנות אין דעם קאמף 
פון מלכות ישראל. די אייביגע מנורה װאָס איז אָנגעצונדען געװאַרען דורך 
די גבורים פון איהר פאלק מוז זיין מקשה. 


דער קאמף פון די אסימילאנטען 


צום באדויערען געפינען מיר אויך היינט עקשנות, וועלכע ברענגט 
מעהר שאָדען װוי נוצען דעם אידישען פאָלק. אן עקשנות, װואָס ברענגט שאנד 
דעם אידישען פאָלק, אן עקשנות פון אידען, װואָס זיינען פארטרעטער פון 
"קאָונסי? אָוו דזשודאאיזם" געגען די אספּיראציעס פון ציון און מדינת ישראל, 
זיי זיינען אויך "מקשה", אָבער זייער עקשנות נעמט זיך פון "כתמר מקשה 
המה ולא ידברו וכו' 7, װי אן אױיסגעטאַקטער זייל זיינען זיי און זיי קענען 
ניט רעדען, מען מוז זיי טראָגען, ווייל זיי קענען קיין טריט ניט גיין. איהר 
זאָלט פאר זיי ניט מורא האָבען, ווייל זיי קענען קיין שלעכטעס ניט טאָהן, 
אָבער אויך גוטעס צו טאַן איז ניטאָ אין זייער מאכט. מורא האָבען דארף 
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מען נישט פאר זיי, ווייל מיט זייער גאנצען העסליכען קאמף קענען מדינת 
ישרא? האָבען זיי נישט באוויזען צו צעברעכען דעם שטארקען ווילען פון די 
בויערס פון מדינת ישראל, אָבער כבוד דעם אידישען פאלק ברעננען זיי 
זיכער נישט. 


די עקשנות פון די חשמונאים האָט צעבראַכען די עקשנות פון די אמאַליגע 
מתיונים און וועט אויד ברעכען די עקשנות פון אסימילאנטען, וויפיל געלר זיי 
זאלען נישט פארמאָנען אין זייערע אוצרות, וויפיל נארישע פּראַפּאגאנדע 
זיי זאָלען נישט פארשפּרייטען אין דער וועלט געגען דער אמת'ער שיבת 
ציון, וועלען זיי דאָך אונז נישט קענען באזינען. "מעט מן האמת דוחה 
הרבה מן השקר כשם שמעט מן האור דוחה הרבה מן החושך" -- 
אביסעל אמת קען באזיגען א סך פונ'ם שקר, אזוי װוי אביסע? ליכטיגקייט 
קען פארטרייבען א סך פינסטערקייט. --- צינדט אָן די ליכטעלעך און 
ווארעמט זיך אין דעם אמתעען ליכט פון דער הייליגער אידישער 
מנורה ! 


מקץ 
נוייאישע חלומות און אידישע פּתרונים 


דער סוף פון דער לעצטער סדרה און דער אָנפאנג פון דער היינטיגער 
סדרה האַבען צו טאָן מיט חלומות. די צענטראלע פיגור פון די געשעהענישען, 
װאָס זיינען פארבונדען מיט די גוי'שע חלומות, איז דער אייביגער איר. 

די גוי'שע חלומות און די אידישע פּתרונים האָבען פון שטענדיג אַן אויס- 
געאיבט א גרויסען איינפלוס אויף דעם נאנג פון דער אידישער געשיכטע. און 
פון װאָס איז אַפּהענגיג די אידישע געשיכטע ? --- אין א פליג. פּרעה'ס "שר 
המשקים" ווערט אריינגעזעצט אין תפיסה, ווייל "נמצאַ זבוב בפיילי פּוטירין 
שלו", א פליג האָט זיד געפונען אין דעם כוס וויין, װאָס ער האָט געבראכט 
פאר'ן קעניג. (רש"י). --- אָט פון װאָס דער אידישער נורל איז אָפּהענניג, - 
פון א מעשה מיט א פליג. װאָלט דער שר המשקים ניט אריינגעזעצט געוואַ- 
רען אין תפיסה, װאָלט פּרעה זיך ניט דערוואוסט, אז יוסף איז א פּותר 
חלומות, יוסף װאָלט ניט געװאָרען קיין משנה למלך און ער װאָלט ניט אראַפּ- 
געבראכט דעם טאטען מיט'ן גאנצען הויז געזינט קיין מצרים, און דאָס 
אידישע פאלק װאָלט אפשר פארבליבען אויף אייביג אין זיין אייגען לאנד. 
גיט האָט אָבער אנדערש געװאָלט, א "פליג? ווערט דער שליח אויסצופירען 
זיין ווילען, און די אידישע געשיכטע נעמט אַן א נייע ווענדונג. 

דער שר המשקים דערצעהלט יוספ'ן, אז ער האָט געזעהן אין חלום א 
שעהנעם װײינשטאָק פון דריי צווייגען באלאָדען מיט גרויסע וויינטרויבען, 
וועלכע ער קוועטשט אויס אין א כוס פאר פּרעה'ו. 

די בעלי-מדרש האָבען ארויסגעלערענט פּערלדיגע געדאנקען פון שר 
המשקים'ס חלום. דער מדרש זאָגט "גפן אלו ישראל", דער וויינשטאק סימ- 
גאַלִיזירט דאָס אידישע פאָלק, די דריי צוויינען מיינען משה, אהרן און 
מרים, און דאָס בליהען איז א רמז אויף דער אידישער נאולה. אזוי ווערען 
אויסגעשיילט די קערנדלער פון דער אידישער אויסלייזונג. צום ערשטען 
הויבט זיך עס אַן מיט א חלום, א פאנטאזיע. דער גנוי חלומ'ט ווענגען דעם 
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אידישען שיקזא? און זיין באוואוסטזיין ווערט צייטענווייז אינספּירירט פון 
א שעהנעם חלום, פון א חלום װאָס איז פארבונדען מיט דעם אידישען וויינ- 
שטאָק. דער חלום הויבט זיר אַן מיט שעהנע הבטחות פאר'ן אידישען פאָלק, 
מיט א מין "באלפור דעקלאריישאָן", און פארשידענע צוזאַנען פון גרויסע 
שטאטסמענער. אָבער עס קומט א צייט ווען די אלע חלומות ווערען אויס- 
גערינען, פון די אלע הבטחות לאַָזט זיר אויס א לאנגער "וי שׁכ ח ה|ן?. 
דער גוי פארגעסט אין אלע זיינע צוזאָגען, יוסף שמאכט ווייטער נעכט און 
טעג אין דער שווערער תפיסה. אין דער זעלבער צייט חלומ'ט זיך אויך 
פּרעה'ז א חלום, וי זיבען מאָגערע קיה שלינגען איין זיבען פעטע. א צווייט 
מאָל זעהט ער, װוי זיבען פּוסטע און אויסגעטריקענטע זאננען שלינגען איין 
זיבען פולע און געזונטע זאנגען. פּרעה'ס חכמים און מיניסטאָרען פאר- 
שטעהען נישט די באדייטונג פון די חלומות, און דער יונגער יוסף זעהט אין 
די חלומות גרויסע ענדערוננען אין דער עקאַנאַמישער סטרוקטור פון לאנר, 
יוסף'ס פּלענער ווערען דורך פּרעה אַנגענומען מיט גרויס אנערקענונג, און 
דער אידישער יוסף ראטעוועט דאָס לאנד פון א נאציאָנאלער קאטאסטראָפע. 

עס װאָלט זיך פון דעם פּתרון אויך אויסגעלאָזט א לאנגער וישכחהו, 
מ'וװואָלט דעם יונגען יוסף אָפּנעדאנקט מיט פארשיקען איהם צוריק אין דער 
תפיסה. אָבער צום גליק פון יוסף איז נישט געווען קיין אנדערער פעהיגער 
מענש, װאָס זאָל קענען פארווירקליכען און אדורכפיהרען די עקאָנאָמישע 
אויסבעסערונגען און כ?-זמן מ'דארף אַנקומען צום אידענ'ס טובה, מאכט מען 
איהם פאר א "שני למלך". 

אין דער רגע, אָבער, ווען דער איד האָט שוין אָפּגעטאָן זיין ארבייט 
פאר'ן פאלק און לאנד, הויבט זיך אִהן א נייע באציהונג צו איהם, עס הויבט 
זיך אַז די צייט אשר לא ידע את יוסף, "דהוה דמי כמאן דלא ירע ליה בל" 
(סוטה יא). --- נלייר וי מען קעז איהם גאָרנישט. 

דאמאָלסט, ווען מיר קומען צו דער איבערצייגונג, אז די פּרעה'ס און 
שר המשקים'ס קענען אונז גאָרנישט העלפען, ס'לאָזט זיר אויס א וישכחהו, 
דאן הויבען אָן אויפבליהען אויף דעם שעהנעם וויינשטאָק דריי צווייגען: 
משה אהרן מרים, אָט די דריי געשטאלטען, װאָס האָבען געהאָלפען פאר- 
ווירקליכען די ערשטע גאולה פון מצרים. 
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דאָס איז די וויכטינסטע לעהרע פון דער סדרה פון חלומות. אונזער 
גלות הויבט זיך אָן מיט א חלום און אונזער גאולה הויבט זיך אָן מים 
א חלום, יוסף איז פארקויפט געװאָרען דורך א חלום, און ער איז 
אַבער אויך אויסגעלייזט געװאָרען דורך א חלום, --- אָבער אין די אלע 
חלומות זעהט דער אייביגער איד אז ; "הלא לאלקים פּתרונים", 


די דריי וויכטינסטע פאקטאָרען אין מדינת ישראל 


די מסורה פון דער היינטיגער סדרה דערמאַנט אונז פון דריי מאָל נחנו; 
כלנו בני איש אחד נחנו (בראשית מב), נחנו פּשענו ומרינו (איכה ג), נחנו 
נעבור חלוצים (במדבר לב). ווי עס ווייזט אויס, איז די מסורה פארבונדען 
מיט דעם געדאנק פון דער גמרא, אז ווען עס הערשט אחדות ביי אידען אפילו 
װער שי ינדינען. ױײנען זיי אין דער סלחסה. אווי איהו נעװען אין 
דער צייט פון אהאָב, הגם אידען האָבען דאמאַלסט געדינט צו דער עבודה 
זרה, דאָך האָבען זיי געזיגט אין דער מלחמה, ווייל עס האָט געהערשט ביי 
זיי שלום און אחדות. דאָס זעלבע דרש'ענט די גמרא אויף דעם פּסוק : "חבור 
עצבים אפרים הנח לו? --- ווען אידען זיינען אין איין פארבאנד, אפילו זיי 
דינען די עבודה זרה --- הנה לנו --- קען קיין פאלק זיי נישט צעברעכען. דאָס 
זאַגט די מסורה, כולנו בני איש אחד נחנו, ווען אידען זיינען צוזאמען, 
אפילו "נחנו פּשענו ומרינו", אפילו זיי זינדיגען און װידערשפּעניגען, 
דאָך "נחנו נעבור חלוצים", וועלען זיי זיגען אין דער מלחמה, 


אין ליכט פון דער היינטיגער לאגע פון מדינת ישראל, דריקט אויס 
יעדער נחנו א באזונדערען פּאקטאָר אין אידישען לעבען. ערשטענס, כלנו 
בני איש אהד נחנו, אלע אידען דארפען זיין פאראייניגט, ווען עס קומט 
צו קעמפען פאר ישראל אָדער מדינת ישרא?; צווייטענס, אונזער פינאנציעלע 
שטיצע צו די נאציאנאלע קערפּערשאפטען, מוזען מיר מודה זיין אז "נחנו 
פּשענו ומרינו", מיר האָבען א סדך פארנאכלעסיגט מיט אונזער געבען 
געלט, צו ווינציג און צו שפּעט, פאר דעם אויפבוי פון ארץ ישראל. 
דריטענס, מיר דארפען געבען נישט בלויז געלט פאר מדינת ישרא? נאָר 
אויך מענשען פאר מדינת ישראל, נחנו נעבור חלוצים, מיר דארפען זעהן 
אָנצופאנגען א גרויסע אימיגראציע, װאָס זאָל אריינברענגען ניי בלוט און 
ניי לעבען אין מדינת ישראל. 


6 מק ץ 


אונזער אומבויגזאמע אויפהאלטונגפ קראפט 


אין דער היינטיגער סדרה ווערט אויך דערמאַנט דער איבערגאנגס-פּראָ- 
צעס אין יוסף'ס לעבען -- א שקלאף ווערט א קעניג. דער נעכטינער עבך 
איז געװאַרען דער משנה למלך איבער גאנץ מצרים און בארימט געװאָרען 
אין דער גאנצער וועלט אלס ג-טליכער מענש און גרויסער דיפּלאָמאט. די 
נאגייסטערונג פון פּרעה און זיינע מיניסטאָרען פאר יוסף'ן איז געווען אזוי 
גרויס, אז פּרעה האָט זיך אויסגעדריקט : "אפילו אם מהלכין אנו מסוף העולם 
ועד סופו אין אנו מוצאים כזה"---אפילו ווען מען זאָל נעהן פון איין עק וועלט 
ביז צום אנדערען, קען מען נישט געפינען אזא מענש. דערצו דארף מען 
נעמען אין אכט, אז יוסף האָט זיר געפונען 12 יאָהר אין א פינצטערער תפיסה 
און געליטען די גרעסטע קערפּערליכע פּייניגונגען, ער איז געװאָרען אויס- 
געלאכט פון אלעמען אלס א איד, א נער, א קינד, א שוטה. דאַך האַבען די 
קערפּערליכע ליירען נישט צעבראַכען זיין גייסט, נישט פארקלענערט זיינע 
פעהינקייטען און נישט צוגענומען ביי איהם זיין זעלבסטווירדע און רעספּעקט 
פאר זיך אליין. יוסף פון דער תפיסה, איז געבליבען דער זעלבער יוסף 
ווען ער האָט פארלאָזט זיין תפיסה-קאמער און געװאָרען משנה למלך, 
אזוי איז אויך מיט'ן אידישען פאָלק. דער מדרש זאָגט: "כשהיו ישראל 
במצרים משועבדין בטיט ולבנים והיו מאוסין ובזוין בעיני המצריים, ובשנעשו 
בני חורין ונגאלו ונעשו סגנים על כ? באי עולם והיו אומות העולם תמהות 
ואומרות אתמול הייתם עובדים בטיט ולבנים והיום נעשיתם בני חורין וסגנים 
על כל העולם והיו ישראל אומרים להם כשם שאתם תמהים עלינו כך אָנ 
תמהים על עצמנו, וקראו על עצמם : לא ידעתי נפשי שמתני. דבר אחר לא 
ידעתי נפשי שמתני, ביוסף הצדיק הכתוב מדבר, אתמו? ענו בכב? רגלו ברזפ 
באה נפשו (תהלים קח), והיום ויוסף הוא השליט" (מד"ר שיר השירים ו') - - 
װועז די אידען זיינען געווען אין מצרים און האָבען געארבייט ליים און צינעפ 
זיינען זיי געווען פארמיאוסט און פארשעמט אין די אויגען פון די מצריים 
און ווען זיי זיינען געװאָרען פרייע מענשען און אויסגעלייזט געװאָרען, זיינען 
זיי געװאָרען פיהרערס פון דער מענשהייט; האָבען זיר די פעלקער פון דער 
וועלט געוואונדערט און האָבען געזאָגט ; נעכטען זיינט איהר געווען שקלאפען 
און געארבייט מיט ציגעל און ליים און היינט זיינט איהר געװאָרען פיה- 
רערס ? האָבען די אידען געענטפערט, אזוי וי איהר וואונדערט זיך אויף 


הדרש והרעיון 67 


אונז אזוי וואונדערען מיר זיד אויף זיר אליין, "לא ידעתי נפשי שמתני". נאָך 
א פּשט אויף דעם פּסוק פון "לא ידעתי נפשי שמתני" : דער פּסוק באציהט 
זיר אויף יוסף הצדיק, נעכטען איז ער געווען ענו בכבל רגלו, איינגעשפּארט 
אין תפיסה און געפּייניגט, און היינט ויוסף הוא השליט. יוסף הערשט 
איבער'ז גאנצען לאנד, --- דאָס װאָס יוסף איז דערהויבען געװואָרען פון דעם 
אָפּגרונד ביז צו די הויכע הימלען האָט נישט געענדערט זיין בליק אויפ'ן לע- 
בען און זיין מהלד המחשבה. דער זעלבער יוסף ואָס ער איז געווען אין 
די טעג פון ליידען, איז ער אויד געוועז אין די טעג פון פריידען. 


און דאָס האָט פּרעה געזאָגט : "הנמצאָ כזה איש אשר רוח אלקים בו", 
-- א מענש װאָס קיין שווערע זאך קען איהם נישט צעברעכען, מוז זיין 
באגאבט מיט'ן גייסט פון ג-ט, אפילו מ'זאָל געהן פון איין עק וועלט ביז צום 
אנדערען, קען מען נישט געפינען אזא שטארקען מענש, װאָס זיין גייסט און 
שכ? זאָל נישט צעבראַכען ווערען פון די שווערע איבערלעבענישעו. 

דעם זעלבען פּראָצעס האָט אין די לעצטע יאָהרען דורכנגעמאכט 
דאָס אידישע פאָלק. אויך אונז האָט מען באוואונדערט ; די נעכטיגע 
שקלאפען פון היטלערץ ווערען מיטאמאָל דיפּלאָמאטען און פיהרער 
פון דער אידישע מדינה ; די פארפּייניגטע אידען ווערען מיטאטאָל 
גרויסע גבורים און אמבאסאדאָרען פון א יונגער מדינה, ערשט נעכטען 
זיינעז מיר געווען אין דער בחינה פון ענוי בכבל רנלו ברזל באה נפשו 
--- מיט אייזערנע קייטען זיינען אונזערע פיס געווען פארבונדען, פארשפּיגען 
און פאר'מיאוס/ט פון אלע, און היינט ויוסף הוא השלים --- היינט זיינען 
מיר הערשער פון אונזער אייגענע מדינה, שפת לא ידעתי אשמע -- א 
נייע שפּראד האָבען מיר געהערט, נישט די שפּראך פון קול ענות הלושה, 
די שפּראך פון אונטערדריקטע און פארפאָלגטע. ניין! נאָר קול ענות 
גבורה, די שפּראד פון פרייע מענשען װאָס קאַנטראָלירען אליין זייער אייגען 
לעבען און געשיכטע. לא ידעתי נפשי שמתני --- מיר ווייסען נישט ווער 
ס'האָט אונז געגעבען די שטארקייט און דויערהאפטיגקייט נישט צו פאר- 
לירען זיר אין די שלעכטע טעג, אָבער דאָס אין ביי אונז א ירושה פון 
אונזערע עלטערען, די ירושה פון יוסף הצדיק, 


הש 
דער כּח פון ברירער *יבץ 


אין דער היינטיגער סדרה ווערט דערמאַנט דער קלימאקס פון דער גע- 
שיכטע, יוסף מיט זיינע ברידער. די שענסטע כאראקטער שטריכען פון דער 
מענשליכער נשמה ווערען אויסגעדריקט אין דער דראמאטישער באגעגעניש 
פון יוסף מיט זיינע ברידער. 

2 יאָהר זיינען פארלאַפען זינט די ברידער האָבען צושיירט יוספ'ן פון 
זיין פאָטער יעקב. גענוג בענקעניש און ליידען האָט זיך אָנגעזאמעלט אין 
יוסף'ס הארץ אין די 22 יאָהר. א בענקעניש צו דעם טאטען דער בעל רגש 
אויף וועמען די תורה זאָגט עדות אז "ונפשו קשורה בנפשו". 

אָבער אין דער זעלבער צייט האָבען זיר גענוג געפיהלען פון נקמה און 
שנאה אָנגעזאמעלט אין דעם צערטליכען הארץ פון יוספ'ן, צו די ברידער, 
וועלכע האָבען איהם אזוי אכזריות'דיג באהאנדעלט, אריינווארפענדיג איהם 
אין א גרוב פון שלאנגען און עקרישען. נקמה איז א נאטירליכע ערשיינונג אין 
מענשליכען כאראקטער. דער דורשט צו נעמען נקמה פון א מענש װאָס האָט 
דעם צווייטען שלעכט באהאנדעלט און וועה געטאָן, קען קיין זאר ניט שטי- 
לען נאָר נקמה אליין. דער גרויסער חוקר ר' משה חיים לוצאטו אין זיין מוסר 
ספר "מסלת ישרים" זאָגט: "הנקמה מתוקה מרבש" -- נקמה נעמען איז 
זיסער ווי האָניג. 

קען זיך די מענשליכע פאנטאזיע פאָרשטעלען װאָס פאר א נקמה געפיה- 
לען עס האָט געברויזט אין יוספ'ס הארץ, דערמאַנענדיג זיך אין די מאָמענ- 
טעז. ווען יוסף איז געפאלען צו. די פיס פון זיינע ברידער און זיך געבעטען : 
"פארקויפט מיך ניט צו פרעמדע ! גיט מיך ניט איבער אין די הענט פון 
רוצחים ! צושיירט מיך ניט פון מיין ליבען טאטען !? אָבער זייערע הערצער 
זיינען דאן געוועזען פארשטיינערט, ניט צוהערענדיג צו זיין רירענדען געבעט. 
וי דער מדרש זאָגט; "אשר ראינו צרת נפשו בהתחננו אלינו. ר"? בשם ר' 
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יוחנן בר שאילה, אפשר יוסף בן שבע עשרה שנה רואה אחיו מוכרים אותו 
והוא שותק ? אלא מלמד שהיה מתחבט לפני רגליו ש? כ? אחד ואחד כדי 
שיתמלאו עליו רחמים ולא נתמלאו". (מד"ר צ"א). 


איצט ווען יוסף האָט געהאט די געלעגענהייט זיך אָפּצורעכענען מיט 
זיינע ברידער פאר זייערע עוולות און אכזריות קעגען איהם, דאָך ווען ער 
האָט נאָר געהערט פון זיין ברודער יהודה אז דער אלטער פאָטער װועט ניט 
אויסהאלטען ווען ער וװועט זעהן אז בנימין איז ניטאָ דאן זיינען די 
געפיהלען פון נקמה און שנאה גענצליך פארשוואונדען פון יוספ'ן -- "ולא 
יכּול יוסף להתאפּק" -- יוסף האָט זיר ניט געקענט איינהאלטען. דער גרויסער 
העלד וועלכער האָט אדורכגעמאכט די גרעסטע קערפּערליכע ליידען זייענדיג 
א שקלאף פאר פרעמדע, דער גרויסער גבור װאָס קיין זאד האָט איהם ניט 
געקענט צוברעכען, אפילו "ענו בכבל רנלו? --- אפילו די אייזערנע קייטען 
אויף זיין קערפּער האָט איהם ניט געקענט צוברעכען, אָבער די געפיהלען 
פון ליבשאפמ צו זיין פאָטער האָט איהם צובראָכען אויף אזוי ווייט אז 
זיין גאנצע דיפּלאַמאטישע קאלטקייט פון "וידבר אתם קשות? -- פון 
דעדען צו זיי הארט, איז פארשוואונדען. די גאנצע פרעמדקייט װאָס ער האָט 
ארויסגעוויזען צו די ברידער, וי עס שטייט אין דער תורה : "ויתנכר אליהם", 
איז מיטאמאָ? אוועק. פארקערט, אנשטאט די שפּראך פון שנאה האָט ער 
גערעדם די שפּראך פון "אהבה". די ברודערליכע בענקשאפט האָט בא- 
זינט די געפיהלען פון נקמה, הארץ האָט זיך דערנענטערט צו הארץ 
אוז ברודער צו ברודער. 


און ווען עס איז געקומען דער אויסגעשריי פון "אני יוסף", דאן איז 
פארשוואונדען געװואָרען די שפּראך פון די ברידער --- "ולא יכלו אחיו לענות 
אותו", די ברידער זיינען געבליבען שפּראכלאָז. 


צוויי מאָל זיינען די ברידער געבליבען שפּראכלאָן; איינמאָל וען 
יוסף איז געפאלען צו זייערע פיס, זיך געבעטען ביי זיי זיי זאָלען איהם ניט 
פארקויפען, דאן איז די שנאה געווען אזוי גרויס, אז די שפּראך האָט זיך פון 
זי אָפּגעטאַן ; און דאָס צווייטע מאָל, ווען דאָס געפיה? פון ברודערליבע 
ליעבע האָט זיד ביי זיי אָנגעצונדעז, הערענדיג די ווערטער "אני יוסף" דאן 
זיינען זיי אויך געבליבען שפּראכלאָז. אָט די ביידע מדות פון אהבה און 
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שנאה קענען דערהויבען דעם מענש צו דער העכסטער מדרנה, אָבער אויךר 
אמאָל דערנידעריגען צו דער נידעריגסטער מדרגה. אויף דעם האָבען אונזערע 
חז"? געזאָגט; "אהבה מקלקלת את השורה, שנאה מקלקלת את 


השורה" (בראשית רבה נ"ה). 
די באדייטונג פון די עגלות 


ווען יעקב'ס קינדער זיינען צוריקגעקומען אין לאנד כנען צו זייער 
פאָטער, און איהם דערצעהלט די בשורה טובה אז זיין זוהן יוסף לעבט און 
ער איז דער מושל אין לאנד מצרים. האָט דער אלטער יעקב ניט געװאַלט 
גלויבען, ביז זיי האָבען איהם געוויזעז די "עגלות" די וועגענער װאָס יוסף 
האָט געשיקט צו בריינגען דעם טאטען יעקב. דאן ערשט האָט ער געגלויבט 
אז זיין קינד יוסף לעבט. דאָס האָט אויפגעלעבט דעם גייסט פון דעם אלטען 
טאטען. 


אונזערע חז"? האָבען פארבונדען די עגלות מיט דער פּרשה פון "עגלה 
ערופה", װוי עס ווערט דערמאַנט אין מדרש : "ר' לוי בשם ר' יוחנן בר שאופ 
אַמֶר להם אם יאמין לכם הרי מוטב ואם לאו אתם אומרים לו בשעה שפּרשתי 
ממר לא בפּרשת עגלה ערופה הייתי עוסק? הה"ד וירא את העגלות ותחי רוהו" 
(מד"ר פּ' צ"ד) -- ר' לוי אין נאָמען פון ר' יוחנן דער זוהן פון שאו? האָט 
געזאָגט, אזוי האָט יוסף אָנגעזאָגט זיינע ברידער : אויב דער טאטע וועט 
אייך גלויבען איז גוט, אויב ער װועט צווייפלען אין אייערע ווערטער צי איך 
לעב, זאָלט איהר איהם איבערגעבען א סימן ; אז ווען איד האָב זיר צעשיידט 
פון מיין טאטען יעקב, האָט ער געלערענט מיט מיר די פּרשה פון "עגלה 
ערופה". 


אייגענטליר װאָס האָט די פּרשה פון עגלה ערופה געקענט יעקב'ן מעהר 
איבערצייגען, װוי דער פאקט אז די ברידער אליין האָבען איהם געזעהן ? נאָר 
דאָס איז זיכער אז יעקב האָט געהאט פולען צוטרוי צו זיינע קינדער, אז זיי 
זאָגען איהם דעם אמת, אז יוסף לעבט. אָבער זיין צווייפעל איז גאָר געווען 
אין אן אנדער זאך ; צי איז יוסף נאָך דער זעלבער יוסף װאָס ער איז געווען 
מיט 22 יאֶהר צוריק ? יעקב האָט ניט געקענט פארשטיין וי קען א קינד 
װאָס איז געווען צוגעבונדען מיט גאָלדענע פּעדים צום הארץ פון טאטען 
איינהאלטען זיר אזוי פיע? יאָהרען ניט צו וועלען זעהן דעם טאטען ? וי אזוי 
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האָט יוסף געקענט באהערשען די געפיהלען פון בענקשאפט און ליבשאפט 
װאָס קיין וואסער קען ניט פארלעשען דאָס פייער ליעבע ? 


יוסף דער גרויסער פּסיכאָלאָג האָט פארשטאנען, אז די פראגע װועט 
מוזען פאר דעם פּאָטער פארענטפערט ווערען. דעריבער האָט יוסף געשיקט די 
"עגלות", כאָטש עס איז געווען אין יענע צייטען פארבונדען מיט גרויסע 
שוועריגקייטען, ארויסצובאקומען א דערלויבעניש פון פּרעה'ן, צו פיהרען 
די וועגענער פון איין לאנד צום צווייטען. ער האָט דאָס געטאָן כדי צו ווייזען 
דעם טאטען אז דאָס פייער פון ליבשאפט איז ביי איהם נאָך ניט אױיסגעלאַ- 
שען געװואָרען. און דער בעסטער סימן איז די פּרשה פון "עגלה ערופה"... 
וויי? די פּרשה פון "עגלה ערופה" לערענט אונז אז דער יחיד, דער 
אינדיווידועלער מענש איז אזוי וויכטינ ווי דער כלל די פּרשה פון 
עגלה ערופה שטייט נאָך דער פּרשה פון מלחמה ; אין א צייט פון מלחמה, ווען 
מענשליכע לעבענס שפּילען ניט קיין ראָלע, ווען בלוט פארגיסונג איז אן אל- 
טעגליכע ערשיינונג, לערענט אונז די תורה ניט צו פארשוועכען די הייליגקייט 
פון דעם יחיד... אז אן אַרימאן קומט צו דיר אין שטאָט און דו גיסט איהם 
ניט צו עסען און שלאַפען, זיינען די פיהרער פון שטאָט פאראנטװואַרטליך פאר 
דער ברוטאלער האנדלונג, און די פיהרער מוזען זיר מתודה זיין "ידינו לא 
שפּכו את הדם הזה" --- די פיהרער מוזען זאָגען אז מיר זיינען ניט שולדינ 
אין דעם אומשולדיגען בלוט. 
דער אידישער באנריף פון בלוט פארגיסונג מיינט ניט דוקא רציחה 
אַדער הרג'נען, נאָר אויך פארנאכלעסיגקייט אין הכנסת אורחים הייסט 
אויך ביי אונז שפיכת דמים, אויף אזא הויכער מדרגה שטעהט ביי אונז 
דער רעספּעקט פאר מענשליכע לעבען און ווירדע. 


יוסף -- זייענדיג א "שני למלר" װאָס האָט געהאנדעלט מיט אזויפיעל 
מענשליכע לעבענס, האָט געװאָלט אונטערשטרייכען זיין האנדלונג צום יחיר 
וי צום כ55, אז דאָס לעבען פון יחיד איז ביי איהם אזוי ליב און טייער 
וי דער כלל, "טאטע שרעק זיך ניט", האָט יוסף באפוילען צום פאָטער, דענק 
ניט אז מיין שוויינען די גאנצע צייט האָט זיך גענומען פון מיין גלייכגי?ל- 
טינקייט צו דיר. איד בין דער זעלבער יוסף היינט װוי אמאָל, מיין מיטגעפיהל 
צו מענשען האָט זיך גאַרנישט געענדערט ! די ליבשאפט צו מענשען און 
צו ג-ט װאָס איך האָב אין זיך איינגעזאפּט זייענדיג ביים טאטען אין 
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הויז האָט זיך נאָך נישט אױסגעװעפּט. איד געדענק נאָך דעם מופר 
השכל פון דער פּרשה "עגלה ערופה", װאָס לערענט אונז אז די וויכטיגקייט פון 
דעם יחיד דארף ווערען אָפּגעהיט מיט דער זעלבער פּינקטליכקייט וי 
דער כלל, איך געדענק נאָך אלץ די אלטע תורה פון "כ? המקיים נפש אחת 
מישרא? כאלו קיים עולם מלא", זייענדיג א "משנה למלר", װאָס איך דארף 
לייזען און העלפען אזוי פיעל פּראָבלעמען פון דעם כל? ווי?ל איך אויך נישט 
פארגעסען צו העלפען די ליידען פון דעם פּרט, ווייל "אין בכלל אלא מה 
שבפּרט?, וויי? דער װאָס פארשטעהט נישט צו רעספּעקטירען די עהרע פון 
דעם יחיד מוז אויר פארשוועכען דעם כבוד פון דעם צבור, און ווען יעקב האָט 
דערהערט אז זיין ליבער יוסף, אויסער װאָס ער איז א "בר חכים/, איז 
ער אוידך א גרויסער בעל זכרון, דעמאָלסט "ותחי רוח יעקב אביהם". 
די ווייכקייט פון א שטעקעלע און די החארטקייט פון א טענענבוים 

אין דער היינטיגער סדרה געפינען מיר "ויסע ישראל וכל אשר לו ויבא 
בארה שבע" -- אז יעקב איז געפאָהרען צו זיין זוהן און ער איז געקומען צו 
באר שבע. דער מדרש דערקלערט אונז אין דער היינטיגער סדרה די סיבה 
ווארום יעקב האָט זיך געדארפט אָפּשטעלען אין באר שבע. "להיכן הלך", 
פרעגט דער מדרש, ווארום איז ער אהין געגאנגען ? "אַמר ר' נחמן שהלךר 
לקוץ ארזים שנטע אברהם זקינו בבאר שבע? --- ער איז געגאנגען אָפּהאקען 
די טענענבוימער װאָס אברהם אָבינו האָט איינגעפלאנצט אין באר שבע. 
אייגענטליד װאָס האָט ער עפּעס איצט געדארפט אָפּשטעלען זיך אין באר 
שבע, כדי אָפּצוהאקען די טענענבוימער, אין דער צייט ווען דאָס הארץ פון 
דעם טאטען איז אויסגעגאנגען כדי צו זעהן דעם ליבלינג-זוהן װאָס פּריער ? 
ווען יעדע מינוט איז געווען אזוי וויכטיג פאר דעם טאטען צו זעהן זיר מיט 
דעם קינד ? נאָר אונזערע בעלי-מדרש האָבע איינגעוויקעלט אין די טענענ- 
בוימער װאָס יעקב האָט מיט זיר מיטגענומען פון באר שבע אונזער גאנצער 
צדה לדרך, די גייסטיגע שפּייז צום לאנגען גלות, יעקב האָט פאָראויס- 
געוואוסט אז ער געזעגענט זיר מיט זיין לאנד כנען אויף א לאנגער תקופה. 
אויף א צייט פון 210 יאָהר װועט זיך ציהען דער גלות אין מצרים. יעקב 
האָט געוואוסט אז ער און זיין גאנצער בית ישראל דארף אױסצאָלען דאָס 
וועקסעלע װאָס דער רבש"ע האָט געגעבען צו זיין זיידען אברהם, "כי גר 
יהי' זרעד בארץ לא לְהם" -- דיינע קינדעו וועלען זיין פרעמדע אין א לאנד 
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װאָס איז נישט זייערס, און דאָס גלות לעבען האָט אין זיר א מאָדנע פּסיכישע 
ערשיינונג. אזוי וי פון אָנפאנג איז זיך שווער צוגעוויינען צום גלות, 
אָבער ווען מיגעוויינט זיך שוין צו צום גלות לעבען איז שווער זיך 
ארויסצורייסען פון גלות, װי משה רבנו האָט זיר טאקע שפּעטער אויסגע- 
דריקט ווען ער איז געקומען אפּעלירען צו די אידען אז זיי זאָלען פארלאָזען 
די געטאָ'ס פון גלות מצרים און ער האָט זיך אָנגעטראַפּען אויף טויבע אויערען 
פון ולא שמעו אל משה, דאן האָט משה רבנו אויסגעדריקט זיין ענטוי- 
שונג צום גלות לעבען, צו דער גלות פּסיכאָלאָגיע, "הן בני ישראל לא שמעו 
אלי ואיר ישמעני פּרעה ואני ער? שפתים". װאָס װועט זיין --- האָט א גרויסער 
רבי אמאָל געזאָגט --- ווען אידעז וועלען מיד נישט פאָלגען און דער גוי װעט 
מיך יאַ פאָלגען, "ואני ער? שפתים", דאן װעל איך בלייבען אִהן לשון. ווען 
דער גוי פארשטעהט יא די וויכטיגקייט פון אויסלייזונג און דער איד פאר- 
שטייט נישט, װאָס על איד דאן ענטפערען ? -- יעקב האָט דאָס אלעס פאר- 
שטאנעז, וי די גמרא זאָגט אויף דעם פּסוק; "וישב ישראל בארץ מצרים 
בארץ גושן ויאחזו בה ויפרו וירבו מאד", "אָמר ר' יוחנן כ? מקום 
שנאמר וישב אינו אלא לשון צער, וישב ישראל בארץ גושן, ויקרבו ימי 
ישראל למות" (סנהדרין ק"ו א) -- ר' יוחנן זאָגט, אז אומעטום וואו עס 
שטעהט דאָס װאָרט "וישב" איז א לשון פון צער. 
די געוואוינהייט צום נלות לעבען 

אייגענטליר וואו לינט באהאלטען אין דעם אויסדרוק "וישב" אז דאָס 
איז א צער, א שמערץ ? נאָר דער ענטפער ליגט באהאלטען אין פּסוק אליין, 
און עס ווענדט זיך וואו דאָס װאָרט "וישב ישראל" שטעהט, און וואו יעקב 
זיצט, אויב סיאיז בארץ מצרים, דאמאָלסט איז דער וישב לשון צער, 
אויב א איד קען זיך איינגעוויינען צום גלות אויף אזוי פי? אז ער מאכט 
דאָרטען זיין ישיבת קבע, איז עס א צער, װוי ס'ווערט טאקע אויסדריקליך 
דערמאַנט אין דעם זעלבען פּסוק "ויאחזו בה", זיי האָבען זיד איינגעבירגערט 
אין איהר, דאן איז דאָס דער גרעסטער צער. דערפאר האָט יעקב צום ערשטען 
זיר אָפּגעשטעלט אין באר שבע, כדי מיטצונעהמען מיט זיד די טענענבוימער 
װאָס אברהם אַבינו האָט איינגעפלאנצט ; ארזים סימבאָליזירען די הארט- 
קייט, אויב עֶר װועט זיין אין גלות וועט ער זיין שטארק וי א טענענבוים, 
ניט פאריגלות'ט צו ווערן---און שטארק אין זיין אמונה אין שיבת ציון. 
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וועז אונזערע חכמי התלמוד ווילען דערמאָנען די עקשנות און הארטקייט פון א 
מענש דערמאָנען זיי דאָס אין א טענענבוים, "לעולם יהא אדם רך כקנה ואל 
יהא קשה כארז", שטענדיג זאָל א מענש זיין ווייד װוי א שטעקעלע און ניט זיין 
הארט וי א טענענבוים. דערפאר האָט יעקב מיטגענומען מיט זיך אָט די 
טענענבוימער אין לאנגען גלות מצרים. די עקשנות און גלויבען פון זיין 
זיידען אברהם האָט ער מיטגענומען אויף דעם לאננען וועג פון גלות מצרים 
צו ווייזען אז אדורכצושטעהן די אלע צרות און נגישות פון א נלות'רינען 
לעבען מוז מען אין זיר פארקערפּערען די הארטקייט פון דעם טענענבוים. אוז 
דערפאר האָט ער זיך אָפּגעשטעלט אין באר שבע איידער ער איז געקומען זיך 
זעהן מיט זיין קינד יוסף, כדי איבערלאָזען זיי--- דעם בית ישרא? --- אן אומ- 
שאצבארע מתנה פון שטארקען גלויבען װאָס מיר האָבען מיטגענומען פון 
איין גלות צו דעם אנדערען. 


1 ר ח ר 
די אירישע פילאַזאַפיע פון לעבען 


איז דער היינטיגער סדרה קומען מיר צום לעצטען קאפּיטעל פון יעקב'ס 
לעבעז, װי ער געזעגענט זיר מיט זיינע קינדער און גיט זיי זיינע ברכות, צום 
בית ישראל. 

אינטערעסאנט איז, דאָס די זעלבע סדרה װאָס דערצעהלט אונז פון 
יעקב אבינו'ס טויט הייסט "ויחי יעקב". דאָס לערענט אונז אז גייסטיגע 
שאפונג שטארבט נישט, יעקב אבינו לא מת -- יעקב איז נישט געשטאָרבען. 
א לעבען װאָס איז פארבונדען מיט א קייט אומשאצבארע שאפונגען און לייס- 
טונגען פאר דער מענשהייט -- אזא לעבען איז אומשטערבליך! 7צדיקים 
במיתתם קרוים חיים" --- צדיקים רופען זיך אָן לעבעדיגע אפילו נאָך זייער 
טויט. 

די חז"ל האַבען אין יעקב'ס לעבען געזעהן אן אָפּשפּיגלונג פון דעם 
אידישען פּאָלק. "מקרא אני דורש", "ואתה אל תירא עבדי יעקב ואל תחת 
ישראל נאום הי כי הנני מושיעך מרחוק ואת זרעך מארץ שבים", "מקיש 
הוא לזרעו מה זרעו בחיים אף הוא בחיים" (תענית ח). די גמרא לערענט ארויס 
פון פּסוק דעם געדאנק אז יעקב איז נישט געשטאַרבען, װי ס'שטעהט : דו 
זאָלסט נישט מורא האָבען, זאָגט ג-ט, איד וועל דיר העלפען פון דער ווייטענס 
און אויסלייזען דיינע קינדער פון דעם לאנד, וואו זיי זיינען געפאנגען געווא- 
רען ; צוגלייכען איהם צו זיינע קינדער : אזוי וי זיינע קינדער בלייבען לעבען, 
אזוי װעט אויך יעקב בלייבען לעבען. דאָס מיינט צו זאָגען, אז, אויב מיר 
זעהען בית יעקב לעבט, איז דאָס צו פארדאנקען ווייל אין זיי לעבט 
נאָר יעקב. 

אלץ, װאָס יעקב האָט אין זיד פארקערפּערט, אלע הערליכע מעלות און 
שעהנע זיטען, װאָס יעקב האָט איינגעפלאנצט אין דעם אידישען װיינגאָרטען, 
האָט קיין שטורמווינט נישט געקענט אוועקרייסען אָדער פארדארבען. אלץ, 
װאָס יעקב האָט אין זיר פארקערפּערט איז איבערגעגאנגען צו זיינע קינדער. 
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דער אידישער באגריף וועגען טויט איז אן אייגענארטיגער. אפילו אונ- 
זערע גרעסטע שונאים װאָס האָבען פארשאָלטען אונזער לעבען, האָבען געמוזט 
בויגעז דעם קאָפּ פאר'ן מאיעסטעט פון דעם אידישען פאָלק. זיי האָבען נישט 
מקנא געווען דאָס לעבען פון א איד,. אידיש לעבען איז פאר זיי װי דערנער 
איז די אויגען. אָבער דאָס שטארבען פון א איד האָבען אונזערע שונאים בא- 
זונגעז און באוואונדערט. בלעם הרשע האָט זיר געוואונשען "תמות נפשי מות 
ישרים ותהי אחריתי כמוהו" --- הלואי זאָל איר שטארבען דעם טויט פון 
די גערעכטיגע און מיין ענדע זאָל זיין װי זיי, בלעם האָט אויך געגלוסט 
צו אזא ענדע װאָס האָט קיין ענדע נישט ! צו אזא טויט ווען דאָס 
גייסטיגע שאפען בלייבט אויף אייביג ! 

און אזוי הויבט זיר אָן דאָס לעצטע קאפּיטעל פון יעקב'ס לעבען "ויחי 
יעקב בארץ מצרים שבע עשרה שנה" -- יעקב האָט געלעבט אין מצרים 17 
יאָהר,. אָבער נאָר די לעצטע 17 יאָהר, זייענדיג אין מצרים, האָט ער געלעבט 
א נאָרמאל לעבען, ווייל די רעשט פון 147 יאָהר הייסט נישט געלעבט רוהיג, 
דורכמאכענדיג א לאנגען שווערען קאמף מיט די אלופים פון עשו, די צרות 
פון לבן און מיט די שכם בן חמור'ס, א לעבען װאָס איז געווען אן ענגע קייט 
פון ליידען און צרות. 

די אייביגע צוואה פון דעם אלטען יעקב 

די צוואה װאָס יעקב האָט אָנגעזאָגט זיינע קינדער איז אן אומשאצ- 
בארער אוצר פאר דער וועלט. אין דער צוואה קומען צום אויסדרוק די מעלות 
און חסרונות פון יעדען שבט באזונדער. נישט נאָר שטראָפּרײיד האָט דער 
טאטע גערעדט צו זיינע קינדער. ער האָט איבערגעלאָזט זיי א גרויסען 
שלחן ערוך, וי אזוי א איד דארף זיך פיהרען. און דאָס וויכטיגסטע און 
דאָס ערשטע אין יעקב'ס צוואה איז געווען די לעהרע, אז ס'איז גרינגער 
אויסצורייסען דעם איד פון גלות וי אויסצורייפען דעם גלות פונים איד, 
דאָס מיינט צו זאָגען, אפילו ווען אידען וועלען זיר שוין געפינען אין זייער 
אייגענעם לאנד מיט אן אייגענער רעגירונג, דארף מען נאָר אלץ האָבען א 
תורה חינוך אויסצוװואָרצלען דעם גלות פון דעם איד, 

"ויאמר אלקים אל יעקב קום עלה בית-אל ושב שם" --- געה ארויף אין 
ארץ ישרא? און זיץ דאָרטען. נישט אויף ארומצופאַָהרען איז געמאכט גע- 
װאָרען ארץ ישראל, נאָר "ושב שם", מאך דאָרטען דיין "ישיבת קבע". 
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אָבער אפילו ווען דו זיצט שוין אין ארץ ישראל, דארפסט געדענקען --- זאָגט 
יעקב צו זיינע קינדער - - חסירו את אלהי הנכר אשר בתוככם -- איהר 
זאָלט אָפּטאָן די פרעמדע געטער װאָס געפינען זיר ביי אייך. 

יעדער בירגער פון יעדען לאנד, װאָס קומט אין ארץ ישראל נעהמט מיט 
זיר דעם שטויב פון גלות פון וואנען ער קומט. יעדער איינער פארגעטערט אן 
אנדערעז אידעאל פון דער אלטער היים אין גלות --- אָט די גלות-געטער דארף 
מען איבערלאָזען. וטיהרו והחליפו את שמלותיכם --- ריינינט זיך און 
בייט איבער אייערע קליידער. ארץ ישראל פאָדערט דאָס ערשטע פון אונז 
טהרח -- רייניגונג : רייניגונג פון אונזערע געוואוינהייטען, רייניגונג פון 
אונזערע גלות קאפּריזען. אָנטאָן אנדערע מלבושים, קליידער װאָס זיינען 
באקרוינט און זיינען באצירט מיט מעהר עהרע און זעלבסטרעספּעקט. דאָס 
האָט יעקב באטאָנט מיט זיין בקשה צו יוספ'ן. "אל נאַ תקברני במצרים" --- 
באגראָב מיך נישט אין מצרים. אפילו נאָכ'ץ טויט ווי? איר ניט ליגען אין גלות 
ערד, געוויס ניט לעבען אין גלות. און אויף דעם האָט ער געבעטען יוספ'ס 
האנט ער זאָל איהם צוזאָגען און שווערעז אז ער װועט מקיים זיין זיין צוואה. 
אייגענטליר קאַן מען פרעגעז, פארװואָס האָט ער פארלאננגט א שבועה פון זיין 
זוהן יוסף ? איז דען נישט גענוג א צוואה אִהן א שבועה ? וועלכעס קינר 
וויל דען נישט ערפילען די צוואה פוז זיין פאָטער ? ער איז דאָר מחויב געווען 
על פּי דין אױיסצופאָלגען דעם טאטענ'ס צוואה אֶהן א שבועה, ווייל "מצוה 
לקיים דברי המת". 

די פינסטערניש פון נלות 

יעקב האָט אָבער געװואָלט באטאַנען די וויכטיגקייט פון שטרעבען צו 
אױסלײיזונג. די ערד פון גלות איז ביי איהם אזוי שלעכט אז אפילו 
טויטערהייט וויל ער אויך נישט ליגען אין גלות-ערד און זיכער נישט 
צו לעבען אין גלות. דאָס איז אן אַנזאָג אז מיט דעם, װאָס מ'גיט א איד 
אפילו אלע פּריווילעגיעס אין גלות, װעט ער נישט קענען לעבען א נאָרמאל 
לעבען אין מצרים. נאָרמאל קען מען נאָר לעבען אין אייגענעם לאנד אָבער 
נישט אין א פרעמד לאנד. יוסף האָט דאָס פארשטאנען מעהר וי אלע קינדער. 
וועז יוסף האָט געדארפט פאַרשטעלען זיינע ברידער פאר פּרעה, האָט ער נישט 
אויסגעקליבען די געראָטענסטע און שטארקסטע, נאָר די שוואכע צווישען זיי, 
וי ס'שטעהט אין פּסוק; "ומקצה אחיו לקח חמשה אנשים ויציגם לפני פּרעה"- 
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זאגט רש"י: "מן הפּהותים שבהם לנבורה". די פיזישע שוואכע האָט ער 
פאַרגעשטעלט פאר פּרעה'ז. און ער האָט זיי פּאָרגעשטעלט אלס פּאסטוכער 
פון שעפּסען. אייגענטליר װאָלט דאָר געווען שעהנער פאר יוספ'ן זיך אויס- 
צופיינען פאר זיין הערשער און ווייזען איהם דוקא זיינע העלדישע ברידער, 
די אריסטאָקראטישע משפּחה פון בית יעקב, וועלכע פארדינען א שעהנערען 
טיטול װוי "רעה צאן", פארװאַסיזשע האָט ער נישט פאַרנעשטעלט די 
"אנשי חיל" ? יוסף האָט אָבער אויך, װוי דער טאטע יעקב, פארשטאנען אז 
נישט אלע באזיצען אין זיר דעם אייזערנעם כוח נישט צו ווערען באאיינ- 
פלוסט פון דעם כבוד, װאָס דער גלות ווארפט אונז אמאָל צו. יוסף אליין 
האָט זיך גענוג ארומגעטראָגען מיט מעדאלען און אויסצייכנונגען אויף דער 
ברוסט, אָבער אין זיין הארץ איז עס ניט דערגאנגען. ביי איהם אין הארץ 
האָט שטענדיג געפלאטערט די ליבע צום אייגענעם לאנד "כי גנוב גנבתי 
מארץ העברים". ער האָט ביי יעדער געלענגענהייט באטאַנט, אז אין מצרים 
איז ער א פרעמדער, באלאנגען באלאנגט ער צום ארץ העברים ! דאָס אירישע 
לאנד איז זיין לאנד ! פאר די ברידער האָט זיר יוסף דערשראַקען. טאָמער, 
אויב ער װועט זיי פּאָרשטעלען אלס אנשי חיל, װעט זיי אימפּאַנירען דאָס 
רייכע נלות לעבען אויף אזויפי?, אז זיי וועלען נישט וועלען פארלאָזען דעם 
גלות מצרים. דערפאר האָט זיך יעקב געװוענדעט נאָר צו יוספ'ן, "אל נא 
תקברני במצרים", נאָר דו קענסט פארשטעהן מיין שטרעבונג אז ס'איז 
בעסער צו זיין א שקלאףם אין אייגען לאנד, איידער צו זיין א קעניג 
ין א פּרעמד לאנד, 
יעקב'ס ברכות צו די קינדער 

נישט נאָר איז די צוואה פון יעקב געווען אן אינהאלטסרייכע און ס'איז 
פארבליבען אן אייביגע ג-טליכע תורה פאר די שבטי ישראל, נאָר אויך דער 
אופן, װי אזוי יעקב האָט געבענשט זיינע קינדער איז א קוואל פון אומער- 
שעפּלעכער חכמה פאר'ן אידישען פאָלק. 

די תורה דערצעהלט אונז אז יוסף האָט אריינגעפיהרט זיינע צויי 
קינדער מנשה און אפרים צום טאטען ער זאָל זיי בענשען פאר דעם טויט. 
יוסף האָט זיי ביידע אוועקגעשטעלט נעבען דעם טאטענ'ס בעט, אפּרים אויף 
רער לינקער זייט פון יעקב און מנשה, דעם עלטערען, אויף דער רעכטער זייט 
פון יעקב, בכדי מנשה, דער בכור, זאָל געבענשט ווערען מיט דער רעכטער 
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האנט און אפרים, דער אינגערער, זאָל געבענשט ווערען מיט דער לינקער האנט. 
יעקב האָט אָבער פארדרעהט די פּרשיות און געגעבען האָט ער אפרימ'ען די 
רעכטע האנט און מנשה, דעם בכור, די לינקע האנט. שיכל את ידיו כי 
מנשה הבכור, טייטשט דער תרגום "שיכל" לשון קלוגען, "אחכמינון לידוהי 
ארי מנשה בוכרא", ער האָט געקלוגט מיט זיינע הענט וויי? מנשה איז געווען 
דער בכור. אייגענטליר װאָס פאר א חכמה איז דאָס צוצונעהמען דעם כבוד 
װאָס באלאנגט דעם עלטערען צו געבען דעם קלענערען ? 

דער מדרש זאָגט: "ירא ישראל? את בני יוסף, בקש לברכם 
ונסתלקה שכינה ממנו לפי שעתיד ירבעם ואחאב לצאת-מאפרים, ויהוא ובניו 
--- ממנשה". ער האָט זיי געװאָלט בענשען האָט זיך פון איהם אָפּגעטאָן דער 
הייליגער גייסט, ווייל ער האָט געזעהן אז ירבעם און אחאם וועלען ארויסקומען 
פון אפרים און יהוא און זיינע קינדער פון מנשה! יעקב האָט געהאט א 
ווייטען בליק װאָס אנבעלאנגט אידישער ערציהונג. אויב מנשה און אפרים 
האלטען זיך נאָך פאר טראדיציאנעלע אידען איז דאָס צו פארדאנקען װאָס 
זיי לעבען נאָך אין דער אטמאַספער פון פאַטער. די אייניקלער אָבער פון 
אזעלכע טאטעס וועלען שויז ארויסוואקסען אחאב'ס און ירבעמ'ס. 

געבענשט אָבער האָט ער זיי פאָרט. ויברכם ביום ההוא, דער ביום 
ההוא, דער טאָג האָט דעצידירט אז מ'זאָל זיי יאַ בענשען. היינט אין דעם 
טאָג זיינען זיי ראוי לברכה, אָבער װאָס אנבאלאנגט דער צוקונפט, האָט ער 
פארדרעהט די יוצרות. די רעכטע האנט האָט ער געגעבען אויף דעם יונגען 
און די לינקע האנט האָט ער געגעבען אויף דעם בכור, אויף דעם עלטסטען 
מיט דעם האָט ער באוויזען, אז אפרים שטעהט פאָרט אויף א העכערער 
מדרגה וי מנשה. אפרים סימבאליזירט אחדות, פאראייניגונג, היבור 
עצבים אפרים, דאָס זאַנט יעקב "ידעתי כי גם הוי יהיה לעם וגם הוא יגרל 
אולם אחיו הקטן יגד? ממנו". און ער בענשט זיי מיט דער ברכה פון "המלאך 
הגוא?" פון ויקרא בהם שמי ושם אבותי אברהם יצחק, זֵיי זאָלען 
זיר האלטען ביים אלטען, נישט איבעררייסען די גאָלדענע קייט פון אברהם 
יצחק און יעקב, נישט משנה השם זיין, זיר האלטען ביי די אלטע נעמען. דאָס 
איז די בעסטע ברכה פאר זיינע אייניקלעד װאָס קענען ארויסקומען פון אפרים 
ומנשה. און אזוי װוי יעקב האָט אונטערגעשטראַכען די נויטווענדיגקייט פון 
אחדות, ווען ער האָט געבענשט די אייניקלער, אזוי האָט ער אויך אונטערגע- 
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שטראָכען די וויכטיגקייט פון אחדות ווען ער האָט געבענשט די קינדער : 
"האַספו ואגידה לכם את אשר יקרא אתכם באחרית הימים" -- פארזאמלט 
זיר אלע און איך וװועל אייך פאָראויסזאַנען װאָס מיט אייך װועט פּאסירען 
אין דער ווייטֶער צוקונפט. זאָנט דער מדרש: 7"היו אנודה אהת התקינו 
עצמיכם לגאולה? -- זייט פאראיינינט, גרייט זיר צו דער באפרייאונג. דער 
אירישער אחרית הימים איז שטארק אָפּהענגיג פון דעם "האספו כולכם". 
קיין גאולה קען נישט קומען אֶהן דער פאראייניגונג פון אלע שטרעמונגען 
אין אידישען לעבען. 


װוי אזוי יעקב'ס קינדער באנלייטען דעם טאטען צום קבר 


דערפאר, ווען מען האָט געטראָגען דעם טאטענס מטה צום קבר, 
שטעהט אין דער תורה: 7ויעשו בניו לו כן כאשר צום", זאַנט רש"י 
אין נאָמען פון מדרש, אז ער האָט אָנגעזאָגט די קינדער אז מ'זאָל איהם 
באגלייטען צו דער אייביגקייט מיט דער זעלבער אָרדענונג און סיסטעם, וי 
די אידען וועלען מארשירען אין דער מדבר, יעדע פאַן זאָל האָבען איר פּלאץ, 
יעדער שבט זאָל ערפילען זיין אויפגאבע: ישכר זאָל זיך אָפּגעבען מיט דער 
תורה; זבולון מיט די געשעפטען; יהודה, דער קעמפער, מיט מלכות; דן מיט 
מיליטערישער אָרדענונג, און אזוי ווייטער. קיינער זאָל נישט אריינטרעטען 
אין צווייטענ'ס גרעניצען. קיינער זאָל זיר נישט מישען אין צווייטענ'ס עסקים. 
דאָס איז דער אױיסגעטראָטענער וועג װאָס פיהרט צו אחדות. אזוי מארשירען 
יעקב'ס קינדער צום קבר פון טאטען, נישט מיט אראָפּגעלאָזענע קעפּ, אז 
מיט'ז טאטענ'ס שטארבען זאָלען אויר שטארבען זיינע אידעאלען, אז מיט 
איהם זאָל זיר חס ושלום שליסען דאָס גלענצענדע קאפּיטאל פון בית יעקב, 
ניין ! מ'טראכט שוין אויפ'ן וועג צום קבר פון דער ווייטער צוקונפט, פון 
פעהנער און א משכן. יעקב אבינו לא מת, יעקב'ס אידעאלען און שטרעבונגען 
זיינען געבליבען א לעבעדיגער מאַנומענט פאר דער צוקונפט פון אירישען 
פַאָלֶק. 
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שמות 
דער אידישער נלות און אירישע נאולה 


די פּרשה פונ'ם גלות אינ'ם אידישען לעבען איז זעהר א לאנגע און א 
גרויסע, די צללים פונים גלות זיינען שטענדיג געווען גרעסערע וי די 
אורות פון דער נאולה, דעם גרעסטען חלק פון דער אידישער געשיכטע 
פארנעמט דאָס אידישע גלות-לעבען. דער רוב פמנין ורוב בנין פון דער 
תלמוד'ישער ליטעראטור און געשאפען געװאָרען אין גלות. און דאָך געפינען 
מיר מעהר נישט וי איין סדרה אין דער גאנצער תורה געווידמעט דעם גלות 
--- די פדרה פון שמות. 

אַבער אויב די סדרה פון גלות איז זעהר א קליינע אין כמות, אין זי 
אַבער זעהר א גרויסע אין איכות. אין גלות מצרים זיינען פארזעהט 
געװאַרען די ערשטע קערנער פון אלע שפּעטערדיגע גלות'. 

גלות-מצרים איז א בית-אב װאָס לערענט אונז פיל. מיר זעהען די ווע- 
גען, פארמען און די אנטוויקלונג פון אלע גלות'ן, דערפאר איז די היינטיגע 
סדרה א קוואל פון א "מיעוט המחזיק את המרובה". 

עליונים למטה ותחתונים למעלה 

װאָס זיינען די סימפּטאַמען פון יעדען גלות לעבען ? דער מדרש פון דער 
היינטיגער סדרה גיט אונז א בילד פון גלות לעבען. אויף דעם פּסוק: "וירא 
בסבלותם" זאָגט דער מדרש, אז משה רבנו האָט געזעהן דרייערליי אופנים 
פון אידישע ליידען אין גלות -- "ראה משוי גדול על קטן ומשוי קטן על 
נדול, משוי איש על אשה ומשוי אשה על איש, משוי זקן על בחור ומשוי 
בחור על זקן", (מד"ר שמות) -- ער האָט געזעהן אז א גרויסער טראָגט די 
לאסט פון א קליינעם און א קליינער די לאסט פון א גרויסען; די לאסט פון 
א פרוי טראָגט א מאן און די לאסט פון א מאן איז אויף א פרוי ; און די לאסט 
פון אן אלטען מענש אויף א יונגען, און א יונגער האָט די לאסט פון אן אלטען 
מענש. דאָס זיינען די ערשטע סמנים פון גלות ; די אומנאָרמאלקייט אין 
געזעלשאפטליכען לעבען. 
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די רעזולטאטען פון די גלות-ליידען ברענגען צו א עולם הפוך, א פאר- 
קערטע וועלט. די קליינע טראָגען אויף זיר די לאסט פון די נרויסע. דער 
גלות האָט אָפּגעװישט די גרעניצען פון גרוים און קליין --- קליינע 
מענשעלער האָבען פארנומען א גרויסּ אַרט אינ'ם נלות-לעבען. 

יעדע נישט נאָרמאלער רעגירונגס אַרדענונג קען ארויסגעבען אזא קליינע 
באשעפעניש, װוי פּרעה, אָדער, היטלער, אלס פיהרער פון א וועלט. אין א 
נישט נאַומאלער צייט שטויסען אֶפּ די קליינע מענשעלעך די אמת'ע נדולים 
פון דעם דּורּ און זיי נעמעז איבער די פיהרערשאפט. די רעדער פו}ן דער וועלט- 
געשיכטע ווערען געפיהרט פון מענשען מיט קליינע מוחותּ און גרויסע קאפּרי- 
זען. יעדער אנטיסעמיט, װאָס האָט זיך געבאָדען אין אידיש בלוט, היטלער, 
וי פּרעה, האַבעז באלאנגט צו דער קּאטעגאָרּיע פון "קטנות דמוחין". 

און דאָך זיינען די קליינע מענשעלער געווען די פיהרער און די גדולים 
זיינען געװאָרען די געפירטע. דאָס איז די טראגעדיע פונ'ם גלות-לעבען. 
"וירא כי אין איש", משה האָט געזעהן די נייסטיגע אַרימקייט אין נלות. 
"ויפז כה וכה", ער האָט זיר געקערט אהין און אהערּ. ער האָט געזעהז די פּיין 
פון די אייגענע ברידער, איז ער גענאנגען צו די פיהרער! צוּ די הויכע 
פענסטער פון דער רעגירונג, וירא כי אין איש, ער האָט נישט געזעהן קייז 
מענש מיט וועמען צו רעדען, "ראה שאין ביניהם נבר בגוברין, ואין מהם 
שם על לב צרת אחיו", ער האָט איינגעזעהן אז צווישען זיי געפינט זיר ניט 
קיין אנערקענטע פּערּזענליכקייט, װאָס זאָל זיר קימערען וועגען דער לאגע 
פון זיינע ברידער. 

אָבער נאָר ערגער איז װאָס לאדרי אז די פיהרער זיינען קיין מענשען 
נישט, קוקען זיי מיט שווארצע ברילען אויף דעם אידען און האלטען איהם, 
דעם איד, נאָר פאר א. נידעריגע בריה. נאָך אלע זיינע פּראָטעסטען צו די 
הויכע אינסטאנצען אז מ'אָל אויפהערען צו שלאָגען דעם איד, "וירא כי 
אין איש", האָט ער געזעהן אז מיהאלט דעם אידען ניט פאר קיין מענש, 
דאָס איז די ערשטע מחלה פון דעם גלות. װאָס דרעהט איבער די פּרשה פון 
עליונים למטה ותחתונים למעלה, 

דאָס פאמיליען לעבען אין גלות 

דער צווייטער פּראָצעס פונ'ם גלות איז, װאָס די פרויען טראַגען די 

משא פונ'ם מאן און די מענער טוען די ארבייט פון די פרויען. דּער גלות 
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ברענגט אריין א איבערקערעניש, נישט בלוין אין פּאַליטישען און געזעל- 
שאפֿטליכען לעבען, נאָר אויך אין פּריוואטען פאמיליען-לעבען. עס בייטען 
זיר די ראָלען פון דעם מאן און דער פּרוי ; די אויפגאבע פון דער פרוי איז 
פון שטענדיג אָן געווען צו זיין אן "עקרתּ הבית", די פארזאַרגערין פון דער 
היים, די ערציערין פון די קינדער. די פרוי האָט שטענדיג געוואוסט אִפּ- 
צושאצען דעם ווערט פון "כבודה בתּ מלר פּנימה", די שעהנקייט פון א 
פרוי איז איהר אייגענע היים. דער מאז איז געווען דער פארזאָרגער, דער 
ברויט-געבער, דער מדריד פונ'ם הויז. דער טאָנגעבער און דער בעל-הבית 
איז שטענדיג געווען דער מאז, און אין אזא אטמאָספערע פון צערטליכ- 
קייט פון א מוטער און לעהרע פון א פאָטער, זיינען אױיסגעװואָקסען קינדער 
און אייניקלער, וועלכע האָבען געשאפען א געזונטען און א נאָרמאלען דור. 

דאָס גלות-לעבען האָט פארקריפּעלט דאָסם פאטיליע-לעבען. קינ- 
דער טרעפען קיינמאָל נישט די מאמע אין הויז, ווייל די פרוי האָט איהר 
אייגענע אינטערעסען אין לעבען און ממילא וואקסען זיי אויס אזעלכע דתן 
ואבירם'ס. װאָס פרעגען גאָר דעם פיהרער און אנשטענדיגען מענש "מי שמך"? 

דער דריטער גלות-סימן איז אז די אלטע טראָגען די לאסט פון די יונגע, 
אוּן יונגע טראָגען די משא פון די אלטע. דער גלות ברעננט אן אומאָרדענונג 
איז אונזער גאנצען ערציאונגס אפּאראט. קינדער נעמען איבער די ראָלע פֿון 
די עלטערען. אמאָל פלעגען עלטערען געבען עצות די קינדער און די קינדער 
פלעגען פאַלגען די עצוֹת ; אמאָל פלעגען קינדער פֿרעגען די עלטערען און 
די עלטערען האָבען געגעבען דעם ענטפער, היינט דארפען זיך די עלטערען 
רעכענען מיט די קינדער! די עלטערען פרעגען און די קינדער ענטפערען. 
דער "והיה כי ישאָלך בנך" איז פארוואנדעלט געװאָרען אין א יוהיה כי 
יאמרו אליכם בניכם" ; קינדער פרעגען מעהר נישט, נאָר זי זאָגען. דאָס 
איז אויר א רעזולטאט פון גלות-לעבען. 


א קינד האָט אמאָל געפרעגט דעם טאטען : זאָג מיר, פֿארװאָס ווען איך 
האָבֿ געזעהן פיהרען דעם אלטען זיידען פונ'ם קראנקען בעט, האָסטו גע- 
וויינט און ווען מ'האָט מיך געפירט אלס קליין קינד ביי דער האנד, ווען 
איך האָבֿ אַנגעפאנגען צו געהן, האָסטו זיך געפרייט און דיין פּנים האָט 
געשיינט פֿון נחת ? האָט דער אלטער טאטע געענטפערט : מיין קינד, ווען 
א טאטע פיהרט א קינד איז דאָס א שמחה, אָבער ווען קינדער פיהרען 
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זייער טאטען איז דאָס א טרויער. אָט דער "דור תהפּוכות" וועלכער זאָגט 
צום טאטען : איר קען דיך נישט, און צו זיין ברורער : איך ווייס דיר נישט, 
איז אויך א קראנקהייט פון דעם נישט נאָרמאלען גלות-לעבען. 


די שטראלען פון דער גאולה 

אין דער היינטיגער סדרה וואו ס'ווערט דערמאַנט דאָס געבורט פונ'ם 
אידישען גלות ווערט אויר דערמאַנט דאָס געבורט פונ'ם ערשטען מושיען שׁלּ 
ישרא?, וועלכער האָט באדארפט די אידען ארויסנעמען פונ'ם גלות. דאָס 
אליין איז שוין א סימבאָלישער באווייז, אז מיט'ן געבורט פון גלות ווערט 
גלייר געבאָרען די נאולה. אין די קערנער פון גלות ליגען שוין באהאלמען 
די שפּראָצונג פֿון דער גאולה. 

די תורה שילדערט אונז אין א באזונדערער פּרשה, וי אזוי עס אין 
געבוירען געװאָרען דער ערשטער רבי ביי די אידען, "וילר איש מבית לוי 
ויקח את בת לוי", -- עס איז געגאנגען א מענש פון הויז לוי און האָט גע- 
נומען א טאָכטער פון שבט לוי. אייגענטליר פארװואָס זאָגט נישט די תורה 
אַפען, אז עמרם האָט גענומען יוכבד פאר א ווייב און זיי האָבען געבוירען 
א זוהן משה רבנו ? פארװואָס באהאלט די תורה די נעמען פון די עלטערען 
פונ'ם גרויסען רבי'ן ? פארװואָס דערמאָנט נישט די תורה זייערע אייגענע 
נעמען, נאָר די נעמען פונ'ם שבט ? 

ווייזט אויס. אז די תורה האָט אונז גענעבען אָנצומערקען, אז דער 
יחוס פון שבט לוי האָט געשפּילט א גרויסע ראָלע אין דעם געבורט פון 
משה רבנו. א סך קינדער זיינען געבוירען געװאָרען װאָס מ'האָט זיי געמוזט 
אין טייך ווארפען צוליב דער גזירה פון "כ? הבן הילוד היאורה תשליכהו". 
דאָס גאנצע אידישע פאמיילע לעבען איז צעשטערט געװאָרען. מענער האָבען 
זיר גע'גט מיט זייערע פרויען. דער שבט לוי האָט זיר אַבער שטענדיג אויס- 
געצייכענט מיט דעם, װאָס ער איז נישט נאָכגעגאנגען די מאסען און דעם 
שטראָם פון די איבעריגע מענשען. אין גלות מצרים האָט דער שבט לױ 
פארנומען א באזונדער קאפּיטעל אין דער אידישער געשיכטע. אלע האָבען 
געטאָן שווערע ארבעט פאר פּרעה'ן, אָבער שבט לוי איז געווען אן אויסנאם, 
ער האָט נישט געבויט קיין שטעט פאר פרעמדע פעלקער, ער האָט זיר נישט 
געלאָזט איינרעדען פון פיהרער פון יענער צייט, און אונטער קיינע אומ- 
שטענדען נישט געװאָלט דינען קיין פרעמדע געטער. ס'איז געווען די גייסטיגע 
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אייגענשאפט פון זייער אלטען פאָטער לוי, נישט צו רעכענען זיך מיט קיינעם 
אונטער קיינע אומשטענדען ווען ס'קומט צו פּרינציפּיעלע פראנען אין 
לעבען. לוי האָט זיר נוקם געווען אין שכם און חמור און אפילו נישט גערע- 
כענט זיר מיט די ארגומענטען פון זייער טאטען יעקב, אז די "שונאים זיינען 
מעהר און מיר זיינען ווינציג", זיין ענטפער איז געווען: "הכזונה יעשו את 
אחותנו" ? מיר וועלען נישט לאָזען פארשוועכען דעם כבוד פון א טאַכטער 
פון יעקב אונטער קיינע אומשטענדען. 
שבט לוי בוקט זיך נישט צום גאַלדענעם קאלב 

פּערציג טעג נאָר מתן תורה ווען אלע האָבען געטאנצט צו דעם גאָלדע- 
נעם קאלב, איז דער שבט לוי געווען איינער אליין אויף דער וואך, ער האָט 
זיר נישט געלאָזט איבערריידען פון קיינעם און ער האָט ארויסגעוויזען אי- 
בערגעבענהייט צום אידישען פאָלק און צו זיינע אידעאלען. ‏ . 

ווען ס'איז געקומען צו דער פראגע פון ארץ-ישראל און די מרגלים 
האָבעז גערעדט שלעכטס אויף ארץ ישראל, האָט כביכול ארויסגעגעבען די 
ביטערע גזירה פון "במדבר הזה יפּלו פּגריכם", אָבער שבט לוי האָט נישט 
געליטעז פון דער שטראָף, ווייל ער איז געווען פעסט מיט זיין גלויבען. די 
מענשען פון שבט לוי האָבען קיינמאָל נישט געזאָגט "ניתנה ראש ונשובה 
מצרימה", אַמר ר' המנונא לא נגזרה גזירה על שבט לוי, (ילקוט שלח). אָט 
דער שבט לוי האָט אויך זוכה געווען אז דער מושיען של ישראל זאָל 
ארויסקומען פון איהם, דער זעלבער עמרם, דער אייניקעל פון לוי, ער 
האָט געפּראװעט א הימלישע חתונה און די מלאכי השרת האָבען צוגעזונגען : 
"אם הבנים שמחה" און אהרן און מרים האָבען מיטגעטאנצט, דוקא אין 
יענער צייט װאָס מ'האָט געװואַרפען אידישע קינדער אין טייך. דאָס אידישע 
לעבען איז געווען ביטער און שרעקליך, מ'האָט נישט געזעהן קיין אויסוועג 
וי צו ראטעווען די קינדער פון די שונאים'ס הענט, דאָך האָבען זיי גע- 
פּראװועט א פרייליכע חתונה און גענומען דאָס קינד און אריינגעלייגט אין א 
קעסטעלע צווישען שווימענדיגע כוואלעס פון טייך נילוס, די שוועסטער איז 
געשטאנען און געקוקט "מרחוק", נישט פון דערווייטענס פון אָרט איז זי 
געשטאנען נאָר זי האָט געקוקט אין דער ווייטער אידישער צוקונפט. זי האָט 
געזעהן, אז עס איז נישטאַ קיין אויסוועג צו דער אידישער גאולה אויב מען 
זאָל אויפגעבען לעבען און האַפנונג צוליב די פּרעה'ס פון יעדען דור. 


88 שמות 


שבט לוי האָט אָפֿען געפּאָדערט נישט אונטערצוגעבען זיך דעם יאַך 
פוז גלות, נאָר ווייטער אָנגעהן מיט'ן לעבען. דערפּאר דערצעהלט די תורה 
"וילך איש מבית לו ויקח את בת וי" --- דער שבט לוי האָט געשפּילט די 
דעצידירענדסטע ראָלע אין דעם געבורט פון גואל און מושיען של 
ישראל, 

משה, דאָס קינד פֿון עמרם האָט פארקערפּערט אין זיך די גרעסטע 
מעלות װאָס א אידישער פיהרער דארף באזיצען, װי די נגמרא זאָגט: "ירר, 
זה משה, ולמה נקרא שמו ירד, שירד להם לישראל פֿן בימיו. גדור, שגדר 
פּרצותיהן של ישׂראל. חבר, שחיבר את ישראל? לאביהן שבשמים. סוכו, שנעשה 
לְהם לישראל כספּוכה", (מגילה יג) -- משה רבנו הייסט "ירד", ווייל אין 
זיינע טעג איז דער מן געפאלען פאר די אידען, 7גדור", וויי? ער האָט פאר- 
צוימט די פּרצות פון ישראל. "חבר", ווייל ער האָט באהעפט די הערצער פון 
אלע אידען צו טאָן דעם ווילען פון אלמעכטיגען. "סוכו", ווייל ער האָט בא" 
שיצט דאָס אידישע פאָלק װוי א סוכה. 

זעהר מערקווירדיג איז די אָפּשאצונג פון דער קרישטאל-ריינער פּערזענ- 
ליכקייט פון משה רבנו אין די אויגען פון די חכמי התלמוד. די גרויסקייט 
פון משה רבנו איז געווען אין לעבען פון אירישען פאָלְק, נישט בלויז אויף 
איין געביט ; משה רבנו איז געווען דער גרויסער פיהרער אויף אלע געביטען 
פונ'ם פאָלקס לעבען. ער איז געווען דער עקאַנאָמישער שפּייזער פון אירען, 
דער פארזאַרגער פון ברויט מיט דעם נאָמען "ירד", ער איז געװוען דער 
טאטע פון אידישען פאָלק װאָס פאראייניגט אלעמען מיט דעם נאָמען "חבר"; 
ער איז געווען דער גענערא? אין דרי שלאכטען און קאמפען פון אידישען 
פאק --- "סוכוי, װוי א פוכה באשיצט דעם מענש פון שטורעם און 
ווינט, אזוי איז ער געווען דער באשיצער פונ'ם אידישען פּאָלק, און ער 
איז אויך געווען דער רבי און מחבר און ערציער פון אידישען פאָלָק. 

משה דער רבי פון כלל ישראל 

מיט די אלע גרויסע מעלות װאָס ער האָט באזיצט איז ער געווען דער 
גרעסטער פֿיהרער אין דער וועלט. משה רבנו האָט זיך אָנגעבאָטען צו זיין 
דער מלר ביי אידען, נישט צוליב זיינע פּערזענליכע אינטערעסען, נישט צוֹליבֿ 
כבוֹד. אויף משה רֹבֹּנוֹ זאָגט די תורה אליין, אז ער איז געווען דער גרעסטער 
עניו, ער האָט אָבער געזעה1 אין דעם מדבר א פּלאם פייער װאָס שלאָגט ארויס 
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פון א קוסטע דערנער און די דערנער ברענען אין פייער און ווערען נישט 
פארברענט. דער גרויסער אוהב ישראל האָט אין דעם געזעהן די אָפּשפּיגלונג 
פון אידישען פאָלק, דאָס אידישע פאלק וואלגערט זיד צווישען די שטעכעדיגע 
דערנער, עס ווערט געברענט אין דעם פייער פון זיינע שונאים, אָבער דאָס 
פייער איז אַנמעכטיג צו פארניכטען דאָס אידישע פאָלק, דאמאָלסט האָט 
משה רבנו אויסגעשריען : הנני ! הנני לכהונה ולמלכות! איך ויל זיך 
אריינווארפען אין פייער און ראטעווען די שארית הפּליטה, איך ווי? צערייסען 
די קייטען פון עבדות מצרים און ברענגען זיי צו מלכות ישראל. "הנני לכהונה" 
--- איד וויל ארויסראטעווען דאָס פּאָלק פון די מ"ט שערי טומאָה פון מצרים 
און געבען זיי אן אינהאלט אין לעבען, פיהרען זיי אויף וועגען צו זיין א 
ממלכת כהנים וגוי קדוש. "הנני", -- איך בין גרייט אריינצונעמען אין זיך 
די בזיונות און מחלוקות, װאָס וועלען פאלען אויף מיין נאָמען, אבי צו רא- 
טעווען אידען. אָבער דער רבש"ע זאָנט צו איהם "אל תקרב הלום" ! הלום 
זו מלכות. אָמר עולא ביקש משה מלכות ולא נתנו לו, שנאמר ואל תקרב 
הלום, והלום זו מלכות, (זבחים ק"ב, מד"ר שמות ג'), -- משה'ז האָט מען 
נישט געגעבען מלכות, מלכות האָט מען געגעבען צו דוד און די כהונה צו 
אהרן. אָבער איין זאך איז משה רבנו געבליבען: ער איז געבליבען משה 
רבנו! נישט משה דער מלך, נישט משה דער כהן, נישט משה אלס דער 
הוױיפּט מיליטערישער פיהרער, נישט משה דער באשיצער. פון די אלע נעמען 
פון "ירד", "גדר", "חבר" און "סוכו" איז אונז געבליבען פאראייביגט אין 
דער געשיכטע דער נאַמען משה; "כי מן המים משיתהו" -- א נאָמען װאָס 
די בת פּרעה האָט איהם געגעבען, אָבער װאָס דריקט אויס דעם כאראקטער 
פון שבט לוי, עס דערמאָנט אונז אין דעם יורש כרעא דאבוה, אז משה 
רבנו קומט ארויס פון דעם הויז פון לוי. כי מן המים משיתהו, פֿון די כוואליעס 
פון וואסער איז ארויסגעקומען דער גרויסער משה, צו לערנען אונז אז צווישען 
די אלע אױטאָריטעטען און פּערזענליכקייטען ביים אידישען פאָלק, די פּער- 
זענליכקייטען װאָס רעפּרעזענטירען אידישע פיהרערשאפט אויף פארשידעניי 
פראַנטען, דיפּלאָמאטישע גאונות. מיליטערישע פעהיגקייטען, אַרגאניזאטאַ- 
רישע קוואליפיקאציעס, מוז דאָך די אויטאָריטעט פון תורה שטענדיג שטעהן 
העכער איבער אלע. "אַל תקרב הלום" דו נויטיגסט זיך נישט אין מלכות, 
ווייל המקום אשר אתה עומד עליו אדמת קודש הוא, --- דו רעפּרעזענ- 
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טירסט תורה, דו דארפסט אריינדרינגען אין מענשליכע הערצער, אריינגעבען 
אין די מענשליכע הערצער דאָס פייער פון ג-ט. דו שטעלסט מיט זיך פאָר דאָס 
הייליגסטע פון אידישען פאָלק, דו וועסט פארבלייבען פארהייליגט אלס משה 
רבינו, דער גרויסער רבי, משה דער רבי ; די תורה וועט זיר רופען אויף דיין 
נאַמען : "זכרו תורת משה עבדי". אָט די קרוין װאָס איך טו אַן אויף דיין 
קאָפּ, אָט די כתר תורה איז גרעסער און חשוב'ער, װוי אלע קרוינען אין דער 
וועלט. 


וארא 
אידישע ערציהונג אין מדינת ישראל 


די היינטיגע סדרה הויבט זיר אַָן מיט די ווערטער "וידבר אלקים אל 
משה", גדט האָט גערעדט צו משה'ז הארטע ווערטער (מכות י"א, ירושלמי 
מכות פ"ב, ה"ו). די טענה פוז ג-דט צו משה'ז איז געווען, ווארום די אבות 
אברהם יצחק און יעקב האָבע! נישט געצווייפעלט אין זיינע הבטחות און 
נישט געפרעגט אויף ג-ט'ס נאַכען. און משה האָט געפרעגט צו ג-ט למה 
הרעות לעם הזה למה זה שלחתני ? פארװאָס האָסטו שלעכטס געטאָן 
דעם פּאָלק, און ווארום האָסטו מיך נעשיקט אויסצולייזען דאָס פאָלק? און 
דערפאר האָט איהם דער רבש"ע געזאָגט עתה תראה, איצט וועסטו זעהן ! 
וי די גמרא זאָגט; חבל על דאבדין ולא משתכחין ! הרי כמה פּעמים 
נגליתי וכוי, אברהם יצחק ויעקב, ולא הרהרו על מדותי ולא אָמרו לי 
מה שמך, ואתה אָמרת לי מה שמך בתחלה, ועכשיו אתה אומר לי והצל 
לא הצלת את עמך! עתה תראה את אשר אעשה לפרעה, במלחמת 
פּרעה אתה רואה ואי אתה רואה במלחמת ל"א מלכים (סנהדרין קיא). 
דער רבש"ע האָט געזאָגט צו כשה'ז, וועה פאר די װאָס זיינען פארלאָרען 
געגאנגעז און כ'קען זיי נישט מעהר געפינען. א סר מאָל האָב איך זיך אנט- 
פּלעקט צו די אבות אברהם, יצחק און יעקב און זיי האָבען קיינמאָל נישט 
נאָכגעדענקט נאָך מיינע מידות און זיי האָבען נישט געפרענט נאָך מיין נאַ- 
מען. און דו האָסט פיר גלייך פון אַנפאנג געפרעגט מה שמר, װאָס איז דיין 
נאַכען, און איצט זאָגסטו מיר, אז איד האָב נישט מציל געווען דאָס פאָלק. 
איצט וועסטו זעהז װאָס איך װעל טאָן צו פּרעה'ז. נאָר די מלחמה פון פּרעה 
וועסטו זעהז, אָבער דו וועסט נישט זעהן די מלחמה פון די 21 פמלכים. 

אייגענטליד, װי קומט עס, אז דער נאמן ביתו זאָל צווייפלען אין 
ג-ט'ס הבטחה ? אוז פארװואָס האָט דער גרויסער אוהב ישראל פארדינט 
אזא הארבע שטראָף ? נישט צו זעהן דעם נצחון איבער די ל"א מלכים, און 
נישט אריינצוגעהן אין ארץ ישראל, אלס עונש? (מד"ר שמות) 
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צוויי גרויסע שוועריגקייטעז זיינען געווען פארבונדען כיט נאולת- 
מצרים ; פּרעה און דאָס אידישע פאָלק. פּרעה האָט נישט געװאָלט ארויס- 
לאַזען דאָס פאלק פון כצרים און באפרייען זיי, און דאָס אידישע פאָלְק 
האָט נישט געװאָלט ארויסגעהן פון מצרים און באפרייט ווערען. און די 
אויפגאבע פוז משה רבינו איז געווען צו באזייטיגען אָט די צוויי שוועריקיי- 
טעז. װאָס זיינעז געווען די ארגומענטען פון משה רבינו קענען די צויי 
עלעמענטען ? דעם ענטפער געפינען פיר אין שמות : "לר ואספת את זקני 
ישראל וגו', ואמר אעלה אתכם מעני מצרים, אל ארץ זבת חלב ורבש", איר וועל 
אייר ארויסברענגעז פון כצרים און איך וועל אייך ברענגען אין א לאנד 
װאָס פליסט פיט מילך און האָניג. דאָס איז געווען דער ארגומענט צו בא- 
גייסטערן דאָס אידישע פּאָלק. װאָס אָבער זיינען געווען די ארגומענטען 
צו צעברעכז פּרעה'ס טענות ? דאָס געפינען מיר אויר אין פּרשת שמות : "כה 
אָמר ה' אלקי ישראל שלח את עמי ויחוגו לי במדבר", אזוי האָט געזאָגט 
גיט: שיק ארויס מיין פאָלק, אז זיי זאָלען מיר פייערען אין דער מדבר". 
הייסט דאָס ,אז צוויי הױפּטמאָטיוען זיינען באנוצט געװאָרען פון משה 
רבינו קעגען פּרעה'ז און דעם אידישען פאָלְק: איינער אן עקאָנאַמישער 
און דער צווייטער א רעליגיעזער. צו פּרעה'ן האָט משה רבינו גערעדט 
אין נאַכען פון גדט, אז אידען זיינען בארעכטיגט צו רעליגיעזער פרייהייט 
און ווילעז דינען צו גדט, און צום אידישען פאלק האָט משה גע'טענה'ט, 
געדענקט, אז מצרים מיינט פאר אייך הונגער און פארניכטונג, און ארץ- 
כנען מיינט פאר אייר א שפע פון זאטקייט און עקאָנאָמישער באפרידיגונג. 
אייגענטליר איז דאָך איפכא מסתברא, עס זעהט אויס, וי די לאָגישע 
ארגומענטען זיינען נישט באנוצט געװאָרען אין פּאסענדען אָרט ? צו פּרעה 
מלר מצרים האָט ער געדארפט רעדען א דיפּלאָמאטישע שפּראר, טענות, ואס 
זיינען באגרינדעט אויף עקאָנאָכישע און פּאַליטישע יסודות, וואָס זיינען 
מעהר רעאליסטיש, אז דאָס אידישע פאלק װועט רעװאָלטירען אונטער דער 
לאסט פון שקלאפעריי און פארניכטונג און מיר פאָדערען דאָס רעכט פון א 
פאלק צו באפרייט ווערען. און צום אידישען פאֶלְק װאָס האָט געגלויבט אין 
גדט ואס זיינען געווען מאמינים (שבת צז ע"א) האָט ער געדארפט רעדען 
אין נאַמען פון רעליגיע. דאָ אין מצרים, אין דער אטמאָספערע פון געצנדינע- 
ריי זענט איהר געזונקען אין די מ"ט שערי טומאה און אין דעם ארץ- 
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הבחירה װעט איהר קענען לעבען א ריינעם מאָראלישען און עטישען לע- 
בעז װאָס איז געבויט אויף די פּרינציפּען פון דער תורה. צום סוף געפינען 
פיר גאָר, אז צו פּרעה, דעם נישט-נלויביגען און װאָס האָט זיך אליין נע= 
האלטען פאר א נאָט, האָט ער גערעדט אין נאַמען פון נלויבען, און צו די 
אידעז, די גלויביגע, האָט משה רבינו גע'טענה'ט מיט פּאַליטישע און עקאַ- 
נאַמישע ארגומענטען ? 
ר' עקיבא און משה רבינו 

אויף דעם זאַנט ר' עקיבא אין מדרש: "ר' עקיבא אומר יודע אני שאתה 
עתיד להצילם, אלא כה איכפּת לד באותן הנתונים תחת הבנין" (מר"ר 
שמות ה). ר' עקיבא זאָגט: כפשה האָט געהאט א טענה צום רבש"ע: אודאי 
ביז איד זיכער אז אין דער צוקונפט וועסטו זיי ראטעווען, אָבער פילסטו 
דען דעם װייטאָג פון די קינדער װאָס ליגען אונטער די ציגעל באהאלטען ? 
דער גרויסער רבי עקיבא װאָס האָט געבויט דעם פונדאמענט פון תורה אויף 
ליבשאפט צו מענשען : "ואהבת לרעד כמודך" -- זה כלל גדול בתורה, רבי 
עקיבא וועלכער איז געוועז אזוי גרויס וי משה רבינו אין תורה (כנחות צט), 
איז אויך געווען עהנליך צו משה רבינו אין דעם געביט פון אהבת ישראל, 
און פוז די ווערטער װאָס משה רבינו האָט גערעדט צום רבש"ע מיט תרעומות, 
שטראלט ארויס די טיפע ליבשאפט פון משה רבינו'ז צום כלל ישראל, אודאי 
בין איר א מאמין -- האָט משה רבינו געזאָגט --- איך גלויב אין דיין כח שרי, 
װאָס מיינט "שדי יהיה להם בעתיד"... אז די צוקונפט פון אידען וװועט זיין 
גוט. אַבער אידך קען שוין מעהר ניט צוקוקען צו די צרות פון די אירישע 
קינדער. דערוויי? איצט רינט דאָך אידישע בלוט אומזיפט, דערפאר 
ווי? איד דיין נאַכען השם... װאָס מיינט היה הוה ויהיה, ואס דיין כח 
אנטפּלעקט זיר אויד אין דעם הוה--איצט. 

דאָס איז דער כח פון אלע אונזערע גדולים װאָס זיינען בארימט גע- 
װאָרען אלס מליצי-טוב ביי אידען, וי דער בארדיטשעווער און אנדערע, 
װאָס זיינען געוועז גרייט אוועקצוגעבען אפילו גאנץ עולם-הבא, פאר אבי" 
סעל "אהבת ישראל". 

לויט אונזער אויסטייטשונג, וועלען מיר פארשטעהז צוויי פּסוקים וואָס 
זיינען זיר לכאורה סותר: אין שמות ה' פּסוק לא, געפינען מיר, אז אידען זיי- 
נעז געווען באגייסטערט און צופרידען פון גאולת מצרים, וי עס שטייט "ויאמן 
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העם וישמעו וגו" ויקדו וישתחוו", זיי האָבען זיר ממש געבוקט און געקניעט 
פאר דער פרייליכער בשורה פון גאולת מצרים. אין וארא ו' אָבער געפינען 
מיר דעם פּסוק "ולא שמעו אל משה מקוצר רוח ומעבודה קשה", אז דאָס 
אידישע אויער האָט ניט געװאָלט הערען וועגען גאולת מצרים. 

דעם ענטפער אויף דער סתירה געפינען מיר אין דער סדרה אליין. צווי- 
שען די דערמאַנטע צוויי פּסוקים ווערט דערטאָנט, אזן דער רבש"ע האָט 
געהייסעז משה'ן זאָגען צום אידישען פּאֶלק : "לכן אכור לבני ישראל? וגו' 
ולקחתי אתכם לי לעם והייתי לכם לאלקים". 

דאָס הייסט, אז גדט האָט אָנגעמערקט, אז דער תכלית פון יציאת מצרים 
איז פארבונדען מיט רעליגיעזעץ שטרעמונגען צו ווערען א ממלכת כהנים 
וגוי קדוש, אוידך יציאת מצרים איז פארבונדען מיט תורה ומצוות -- ולא 
שמעו אל משה ! פריהער אין שמות, האָט משה גערעדט צו זיי אין דער 
שפּראד פון ערלייזונג און שקלאפעריי ; פון אויסגעלייזט ווערען פון הונ- 
גער און געהן צו א זאט לאנד "פון ארץ זבת חלב ודבש". צו א הונגעריג 
פאלק איז שווער צו פארקויפען תורה וכצוות -- האָט פשה רבינו פארשטא- 
נען. דערפאר האָט דאָס פאָלק פריער יאָ געגלויבט און איצט ניט. 

די דריי גלותץ 

זעהר מערקווירדיג איז דאָס װאָרט פון גרויסען בעלזער רבי'ן זצ"ל, 
וועגען דער מסורה פון די 9 פדות'ן, עס שטעהט "ושמתי פדת בין עמי ובין 
עמד"... "פדות שלח לעמו"... "והרבה עמו פדות"... (תהלים). 

די מסורה רעדט וועגען די דריי סאָרטען גלות'ן. דער ערשטער גלות 
איז, װאָס דער איד געפינט זיך ביים גוי אין גלות... און אז מ'ווערט אויס- 
געלייזט פון גוי'שע הענד, איז דאָס א "פדות", א גרויסע ערלייזונג. אָבער 
דער פדת שטעהט א חסר - ווייל דער גלות ביי גוים איז נאָך ניט דער 
ערגסטער ! די צווייטע קאטעגאָריע איז דער "פדות שלח לעמו". דער גלות 
רעדט זיך, װי כען איז ביים צווייטען אידען אין גלות... דער פדות אין 
שוין מלא, וויי? ווען איין איד פארשקלאפט דעם צווייטען איד מים 
זיינע פּרינציפּען און אידייען איז דאָס א פיל ערגערער גלות ! דער 
דריטער גלות איז, ווען כען איז פארשקלאפט אונטער די אייגענע קליינליכע 
קאפּריזען און געוואוינהייטען. ווען א מענש געפינט זיך ביי זיך אליין 
אין גלות זאָגט דער בעלזער זצ"ל, איז דאָס זעהר א ביטערער גלות און 
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נויטיגט זיך אין א גאולה. דאָס איז דער דריטער פדות פון -- "והרבה 
עמו פדות". 


די נשמות-כאפּעריי אין אונזער לאנד 


מערקווירדיג איז, אז די דריי גלות'ז װאָס דער בעלזער רבי זצ"ל האָט 
וועגען זיי געשריבען איז זעהר צוגעפּאסט צו דער היינטיגער צייט, ווייל 
אויר איצט ווערט פּראקטיצירם דער צוייטער מין גלות אױף 
א גרויסען מאסשטאב אין אונזער אייגען לאנד, 


די נשמות-כאפּעריי װאָס געהט איצט אן אין מדינת ישראל פון דורב- 
פירען מיט לעגאלע און אונלעגאלע מיטלען די גייסטיגע אינקויזיציע 
איבער הונדערטער אידישע קינדער אין בארויבען זיי דאָס רעכט 
פון רעליגיעזער פרייהייט, אז יעדער איינער זאָל קענען דינען ג-ם 
װאָס ער גלויבט אין היטען די תורה פון זיינע עלטערען, איז דער גרעס- 
טער אוז ערגסטער גלות װאָס עס קוכט פאָר אין אונזער פרייען לאנר. 


4 לשונות פון גאולה ווערען דערמאַנט אין דער היינטיגער סדרה. יע- 
דער לשון רעפּרעזענטירט אן אנדער פראקציע אינ'ם אידישען לעבען. כיר 
טרינקען 4 כוסות וויין פּסח ביינאכט, צום אנדענקען פון די גאולות 
(ירושלמי פּסחים י), די פיר עלעמענטען װאָס זיינען נויטיג פאר א פאָלק זיי- 
נען די קאפּיטאליסטישע, ארבייטער-קלאס, דער רעליגיעזער בלאָק און דער 
קעמפערישער נאציאַנאלער עלעמענט. יעדער גרופּע שפּילט א וויכטיגע ראַלע 
אין קאמף פאר כדינת ישראל. דערפאר ווערען זיי דערמאַנט אונטער באזונ- 
דערע נעמען "והוצאתי אתכם מתחת סבלות מצרים", דאָס מיינט עקאַנאַמישע 
פרייהייט, אז אידישע אינדוסטריאליסטען און ביזנעסלייט זאָלען ניט וויד- 
כעז זייערע פעהיגקייטען צו פרעמדע פעלקער צו בויען פּיתום ורעפסס 
פאר פרעמדע. 


דער אנדערער עלעמענט איז והצלתי אתכם מעבודתכם, דער ארבייטער 
קלאס װאָס איז א וויכטיגער פּראָדוקטיווער צווייג אין דעם אידישען אוים- 
בוי פון א לאנד. נאכהער קומט דער פּונקט פון "וגאלתי אתכם בזרוע נטויה", 
דער קעמפערישער עלעכנט װאָס גלויבט ניט אין דיפּלאַמאטישע הבטחות 
נאָר איז קאמף װאָס סימבאַָליזירט "בזרוע נטויה". און דער עיקר כח איז דער 
רעליגיעזער כח װאָס אינספּירירט א פֹאֶלְק פיט גלויבען און האָפנונג און 


0 ואר א 


פורעמט די גייסטיגע פיזאָנאָמיע פון דעם אידישען פאָלק. זיי ווערען דער- 
פאַנט אין א באזונדערען פּסוק "ולקחתי אתכם לי לעם והייתי לכם לאלקים". 

יעדע פראקציע פאר זיר פארנעפט א ויכטינען אָרט אינ'ם אויפבוי 
פון פאָלק. און יעדע פּארטיי איז בארעכטיגט צו בעאיינפלוסען די מאסען 
מיט איהר אייגענער שפּראך. דאָס איז נאָר איידער מען דערגרייכט דעם 
הױיפּט-ציל װאָס רופט זיך ביאת הארץ. ווען מען דערגרייכט שוין דעם ציל 
און כען האלט שוין ביים והבאתי אתכם אל הארץ, דאן דארף הערשען א 
געמיינזאמע שפּראד פאר אלע. 


צוויי ירושות 


צוויי זאכעז ווערען אָנגערופען אין דער תורה-שפּראר מיט'ן נאָמען 
"ירושה". תורה, װוי עס שטעהט "תורה צוה לנו משה מורשה קהלת יעקב", 
און די אנדערע אין ארץ ישראל וי עס שטעהט ונתתי אותה לכם "מורשה" 
(שמות (). 

די ביידע ירושות זיינען עהנליך איינע צו דער אנדערער אין כאראקטער 
און אינהאלט. אזוי װוי די תורה באלאנגט צום גאנצען כלל ישראל װאָס קיו- 
נער האָט נישט קיין מאָנאָפּאָל אויף איהר, אזוי איז אויך כיט ארץ ישראל, 
די לאנד באלאנגט צו אלע קלאסען און אלע פּארטייען. קיינער פון די פיר 
פראקציעס האָט נישט דאָס רעכט צו פארגוואלדיגען דעם אנדערענ'ס לע- 
בענס געדאנקען-גאנג ; און די אידעאָלאָגיע פון ביאת הארץ הייסט אויך א 
ירושה װאָס דריקט אויס דעם כאראקטער פון גלייכהייט פאר יעדען איד װאָס 
געפינט זיר אין ארץ ישרא?. און דער עלעמענט װאָס וויל פארכאפּען אי- 
דישע קינדער אונטער זייער נעץ פיט'ן אויסרייד פון טאָדערנער ערציאונג, 
גזל'נען צו א חלק ירושה װאָס באלאנגט נים צו זיי. צו זיי ווילען מיר זאָגען 
יאל תגעו במשיחי אלו תינוקות של בית רבן" -- רירט ניט אַן אונ- 
זערע צוקינפטיגע משיחים. 


ב א 
גאולת הנוף ונאולת הנפש 


אין דער היינטיגער סדרה ווערט דערמאַנט דאָס וויכטיגסטע היסטאָרישע 
קאפּיטע? ; יציאת מצרים, א סך מצוות און מנהגים פון דער תורה זיי- 
נען פארבונדען מיט י"זכר ליציאת מצרים", אונזערע טראדיציאַנעלע ימים 
טובים זיינען געשאפען געװואָרען צו פאראייביגען די היסטאָרישע עראינערונ- 
געז, װאָס זיינען פארבונדען מיט יציאת מצרים. יציאת מצרים איז די קרוין 
פון דער אידישער תורה און דער אונערשעפּליכער קוואל פון אלע אונזערע 
רעליגיעזע און נאציאָנאלע אספּיראציעס. 


אין װאָס באשטעהט די גרויסקייט פון יציאת מצרים ? -- "אין הטוב 
ניכר אלא מהעדרו", -- זאָגט דער חכם. מיר קענען נישט אָפּשאצען דאָס 
גוטע ביז מיר האָבען פאר זיך נישט דאָס שלעכטע. דער זעהעוודיגער 
מענש קען נישט אָפּשאצען די וויכטיגקייט פון ליכט, וי דער בלינדער, װאָס 
ווערט זעהעוודיג. אזוי אויך איז פארבונדען "יציאת מצרים" מיט "שיעבור 
מצרים". 

בכדי צו פארשטעהן דעם טיעפען אינהאלט פון "גאולת מצרים", מוזען 
מיר צום ערשטען פארשטעהן די פּרשה פון "שעבוד מצרים". מיט װאָס 
האָבען זיר אידען פארזינדיגט, אז זייערע קינדער זאָל מען ווארפען אין טייך 
און מיט זייער בלוט און פלייש זאָל מען קנעטען די צינעל? די שאלה 
האָט אויך געפרעגט אונזער גרויסער רבי משה רבנו "נטלתי ספר בראשית 
וקראַתי בו וראיתי מעשיהן של דור המבול האיך נדונן מדת הדין היתה, 
ומעשה דור הפלגה מדת הדין היתה בהם". משה רבנו האָט געזאָגט : איך האָב 
געלערענט ספר בראשית און געזעהן די געשיכטע פון אלע דורות, װאָס דער 
רבש"ע האָט געברענגט א שטראָף אויף זיי, כ'האָב געפונען א סיבה פאר יעדער 
שטראָף; דער דור המבול האָט פארדינט זיין עונש כיט זיינע מעשים ; דער 
דור הפלגה האָט פארדינט זיין עונש מיט זיינע שלעכטע האנדלונגען. די מענ- 
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שען פון סדום האָבען מיט זייער רשעות געבראכט אויף זיך די שטראָף 
אָפּגעװישט צו ווערען פון דער ערד, אָבער "העם הזה מה עשו שנשתעבדו 
מכל הדורות שעברו ?* װאָס האָט דאָס דאָזיגע פּאָלק זיך פארזינדיגט צו 
ליידען פון דעם ביטערען גלות מצרים ? 


"שעבוד מצרים" איז נישט נאָר געווען א שטראָף פאר'ן אידישען 
פאָלק, נאָר אויר אז ערציאונגס-עפּאַכע און א פאָרברייטערונג צו דעם גרויסען 
היסטאָרישען אקט פון "קבלת התורה". "בהוציאר את העם ממצרים תעבדון 
את האלקים על ההר הזה" (שמות ג', י"ב). ווען דו וועסט ארויסציען דאָס 
פּאָלק פון מצרים, װועט איהר דינען גדט אױף דעם בארג. אויב שעבור 
מצרים איז געווען א פארברייטונג צו קבלת תורה, איז דאָס געווען דער סור, 
װאָס איז איבערגעגאנגען פון טאטע צו קינד און פון קינד צום אייניקעפ, 
אז די אידישע גאולה װועט קומען מיט די צוויי ווערטער "פּקור פּקרתי". 
"מסורת מיעקב שיעקב מסר את הסוד ליוסף ויוסף לאחיו ואשר בן יעקב 
מסר את הסוד לסרח בתו ועדיין היתה היא קיימת." דער סוד פון א טאָפּעל- 
דיגער גאולה, פון "גאולת הנפש און נאולת הגוף". די קערפּערליכע 
דערלייזונג איז פארבונדען מיט דער גייסטינער דערלייזונג. א פאָלק קען 
נישט לעבען א פריי, געזונט, נאָרמאל לעבען, אויב עס איז פארשקלאפט צו 
מאָדערנער געצענדינעריי, פון דינען צו מאטעריאליסטישע כחות. 

יציאת מצרים מוז צום ערשטען עפענען א וועג צו גלויבען אין ג-טהייט. 
"אנכי ה' אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים"., 

יציאת מצרים האָט אונז געגעבען דעם גלויבען אין גדט,. יציאת פצרים 
איז געוועז דער איינציגער וועג אויסצולייטערען דאָס אידישע פאלק פון די 
מ"ט שערי טומאה און צו איזאָלירען עס פון אלע פרעמדע שטרעכונגען און 
אידעאלען, צו ברענגען עס צו א העכערער דערקענטניש פון "לתקן עולם 
במלכות ש' ". דערפאר האַבען די טערמינען פון גאולה, פּקוד פּקדתי, גע- 
דינט אלס א סוד. 

עס פרעגט זיך: ואָס פאר א סודות האָבען אין זיך די ווערטער 
פון פּקוד פּקדתי ? פארװואָס האַבען נאָר געוואוסט דעם סוד די קינדער פון 
יעקב און נישט דאָס גאנצע אידישע פּאָלק ? דער ענטפער אין, אז די גע- 
היימניס פון די ווערטער פון "פּקוד פּקדתי? האָט קיינער נישט געקענט 
פארשטעהן נאָר יעקב'ס קינדער אליין. די מאסען האָבען געמיינט, אז 
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יציאת מצרים הייסט : ברענגען דערלייזונג פאר די פיזישע ליידען פון פאָלק. 
מ'וועט שוין מעהר נישט דארפען הונגערען. די מאסען האָבען געזעהן אין 
דער גאולה די זאטע טעג, װאָס ס'איז צונעזאָגט געװאָרען צו זיי, אן 
ארץ זבת חלב ודבש. יעקב און די קינדער האַבען אָבער פארשטאנען, אז 
זאטקייט און עקאַנאָמישע פארזיכערונג איז נאָך נישט דער גאנצער תכלית 
פון גאולת מצרים. ס'דארף זיין א דאָפּעלטע גאולה פון פּקוד פּקדתי, "גאולת 
הנפש און גאולת הגוף". 
קינדער און עלטערען 

די היינטיגע פּרשה איז געווידמעט צו דער וויכטיגער פראגע פון דער 
אידישער ערציהונג. די גאנצע פּראָבלעם פון קינדער און עלטערען ווערט 
קלאָר באהאנדעלט אין דער היינטיגער סדרה. די תורה לערענט אונז, אז 
"קרבן פּסח" דארף קודם כ? פאראינטערעסירען די אידישע יוגענט, װוי עס 
ווערט דערמאַנט: "והי' כי יאמרו אליכם בניכם מה העבודה הזאת *כם". 
אויף דעם זאָגט די מכילתא : "בשורה רעה נתבשרו ישראל באותה שעה 
שעתירה תורה שתשתכח מישראל, ויש אומרים בשורה טובה נתבשרו 
שעתידים לראות בנים ובני בנים". איין פּשט אין, אן א שלעכטע בשורה 
איז אַנגעזאָגט געװאָרען פאר די אידען, אז די תורה װועט ח"ו פארגעסען 
ווערען פון זי ; דער אנדערער פּשט אין, אז א נוטע בשורה איז אָנגעזאָגט 
געװאַרען פאר די אידען, אז זיי וועלען האבען די זכיה צו זעהן קינדער און 
אייניקלער. אייגענטליך, װוי קען דאָס זיין אזוינע צוויי געגענזייטיגע דעות 
אין איין פּסוק פון א בשורה טובה און א בשורה רעה ? 

נאָר ווען מיר אנאליזירען די לעצטע געשעהענישען אין באצוג צו דער 
פראנע פון רעליניעזער ערציהונג פון די קינדער אין ארץ ישראל, קענען מיר 
פארשטעהז די ווערטער פון דער מכילתא. דער פּסוק פון "והי' כי יאמרו 
אליכם בניכם" וכו' איז א פאַרטזעצונג פון דעם ערשטען פּסוק: "והי' כי 
תבאו אל הארץ אשר יתן ה' לכם כאשר דבר ושמרתם את העבודה הזאת." 
די תורה זאָגט, אז איהר װועט קומען צו דעם פאנד װאָס גיט װעט אייר 
געבען, זאָלט איהר אָפּהיטען די דאָזיגע הייליגע ארבייט... און די זעלבע 
ווערטער ווערען אויך דערמאַנט פריהער אין דער פּרשה: "ושמרתם את 
הדבר הזה לחק לד ולבניד עד עולם", זאָלסט אָפּהיטען די דאָזיגע זאד אלס 
א געזעץ פאר דיר און דיינע קינדער ביז אייביג. 
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די פּסוקּים בנוגע דער מצוה פוּן קּרבן פּסח זיינען אָבער אומפארשטענר- 
ליך. עס פּדעגען שוין אייניגע ראשונים: וועגען וועלכער מצוה רעדט דאָס 
די תורה, אז מען זאָל זי היטען ביז אייבינ? האנדעלט זיך דאָס וועגען 
דעם דין פון שפּריצעז די בלוטען אויף דעם משקוף און מזוזות ? דער דין 
איז דאָר נאָר שיידך ביי פּסח מצרים און ניט לדורות, און די תורה זאָגט דאָך 
"לד ולבניד עד עולם" ? 


נאָר וי מיר האָבען שוין פריהער דערמאַנט אין ערשטען קאפּיטעל, 
אז דער תכלית פון יציאת מצרים איז געווען, אז פון "בהוציאך את העם 
ממצרים", עז מען װועט אויסגעלייזט ווערען פון שעבוד הגוף פון מצרים, 
זאָל אויך זיין "תעבדון את האלקים בהר הזה", זאָל מען אויך אויסגעלייזט 
ווערען פון שעבוד הנפש... מען זאָל זיך אָפּרײיסען פון די אוממאָראלישע 
געוואוינהייטען, װאָס האָבען זיר אָנגעקלעפּט פון די מ"ט שערי טומאה אין 
מצרים... אויף דעם האָט מען געדארפט א באזונדערע מצוה פון שפּריצען 
דאָס בלוט אויף דעם משקוף און מזוזות אלס א צייכען פון אָפּזונדערען דאָס 
אידישע הויז פון די מצרישע הייזער. דער צייכען פון בלוט, װאָס טיילט אָפּ 
דאָס אידישע הויז פון ניטיאידישע הייזער (בדמייד חיי --- זו דם פּסח ודם 
מילה) -- אָט דער צייכען מוז בלייבען אויף אייביג ! ניט דער דין פון 
"משקוף" און "מזוזה" בלייבט אויף אייביג, נאָר דער מוסר השכל װאָס מיר 
לערנען ארוים פון "על המשקוף ועל המזוזות", אז אסימילאציע איז די 
גרעסטע געפאר פאר דער עקזיסטענץ פון אידישען פאָלק. די לערע 
מוז זיין איינגעקריצט אין די אידישע הערצער, פאר דיר און דיינע קינדער 
ביז אייביג, 


אסימילאציע אין ישראל און חוץ לאַרץ 


דאָס זאָגט די תורה "והיה כי תבואו אל האָרץ", ווען דו קומסט שוין 
איז דיין הייליג, פריי לאנד, ווען דו לעבסט שוין מעהר נישט אונטער דעם 
איינפלוס פון ניטיאידישע שכנים, ווען דו ביסט שוין ווייט פון מצרים און 
איהרע איינפלוסען, אויך דאן קען זיין א געפאר פון אסימילאציע. אויך 
אין א פּריי ארץ ישרא?, מוזטו געדענקען דעם מוסר השכל פון "על המשקוף 
וע? המזוזות", װאָס האָט געדינט אלס א צייכען פון אידישען הוין אין 
גלות. דעם צייכען מוז מען אויך אָפּהיטען אין ארץ ישראל... אויך דאָרט 
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דארף מען א צייכען אונטערצושיידען פון א רעליניעז הז און ניט- 
רעליגיעז הויז. 

דאָס מיינט די מכילתא : "והיה כי יאמרו אליכם בניכם מה העבודה 
הזאת לכם ?" עס װעט קומען צו אזא גייסטיגע ירידה, אז אין דיין 
אייגענעם לאנד וועלען דיך דיינע אייגענע קינדער קריטיקירען און 
זאָגען מה העבודה הזאת לכם? װאָס דארפט איהר האָבען די אלטע 
דעליגיעזע מנהגים און מצוות ? זיי וועלען פרענען; מה הטורה הזה 
שאתם מטמריחים עלינו הפל שנה ושנה ? (ירושלמי פּסחים פּ"ד הפ' י'). 
װאָס באמיהט איהר אונז מיט די אלטע טראדיציעס ? דאָס איז א בשורה 
רעה ! 

אָבער כדי צו פארהיטען פון א דעליגיעזער ירידה אין ישראל, דארף 
מען געדענקען, דאָס אויך אין ארץ ישראל דארף מען היטען די עבודה.. 
יושמרתם את העבודה הזאת !? שאפען א פאראייניגטען רעליגיעזען 
ערציאונג-אפּאראט, אין א גרויסען פארנעם, אז עס זאָל זיין "לאות על 
הבתים", אז אויף די הייזער זאָל מען דערקענען אז זיי זיינען אידישע 
הייזער, אז דעם רעליגיעזען חותם פון אידישען לעבען זאָל מען דערקענען 
ניט נאָר אין בית המדרש, נאָר אויך אין אידישען הויו... 

רעליגיעזע פרייהייט און פּאַָליטישע פרייהייט 

אין דער היינטיגער סדרה ווערען דערמאַנט די דינים פון קרבן פּטח, 
און אויך די דינים פון "פּסח לדורות". פּסח ביינאכט זאָגען מיר אין דער 
הגדה דינים װאָס זיינען פארבונדען מיט'ן יום טוב און קרבן פּסח. 

איידער דער בעל המגיד הויבט אָן די הגדה דערמאַנט ער דעם "הא 
לחמא עניא", וואו מען זאָגט "השתאַ הכאַ לשנה הבאָה בארעא דישראל" 
און דערנאָך זאָגט מען "השתאָ עבדי לשנה הבאָה בני חורין". 

פארװואָס, אייגענטליר, דארף מען היינט ביידע "השתא'ס" אין דער 
הגדה ? אויב ס'איז שוין כקוים געװואָרען דער ערשטער "השתא", אז מיר זיי- 
נען שוין אין ארץ ישראל, זיינען מיר דאָך שוין ממילא פריי ? נאָר דעם ענט- 
פער געפינען מיר אין מדרש אויף דעם אױיבענדערפאַנטען פּסוק, "על המשקוף 
ועל שתי המזוזות?" -- "על המשקוף נגר אברהם, ועל שתי המוזות נגד 
יצחק ויעקב (שמו"ר פּ"א). דער משקוף כיינט אברהם, און די צוויי מזוזות 
כיינט יצחק און יעקב. 
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דער געדאנק איז, אז די תורה מיינט אונז צו זאָגען ; אויב דו ווילסט 
פארהיטען דאָס אידישע הויז, אז קיין משחית זאָל זיך ניט קענען דאָרט 
אריינכאפּען, --- "ולא יתן המשחית לבוא אל בתיכם לנגוף", --- זאָכסטו 
אױיספּוצען דאָס אידישע הויז מיט די פּערעלדינגע מדות פון אברהם, יצחק 
ויעקב. דערפאר איז דער דין ביי קרבן פּסח פון מצרים אויסצושמירען מיט 
בלוט ביים אריינגאנג פון דער טהיר, ממש ביים אריינגאנג פון דעם הז 
זאָל מען גלייך דערקענען, אז דאָס איזן א אידיש היז.. מען זאָל ניט 
דארפען זוכען דאָס אידישקייט מיט א ליכט, נאָר מען זאָל עס קענען אָנ- 
טאפּען מיט די הענט, װי נאָר מען קומט צו צו דעם הויז. מען זאָל גלייך 
דערקענען אז דאָס איז א הויז, װאָס שטאמט פון "אברהם, יצחק ויעקב". 

דאָס איז אפשר דער געדאנק פון דעם מאמר חז"?: "מקום יש לו 
להקב"ה ומסתרים שמו, שנאמר במסתרים תבכה נפשי". דער רבש"ע האָט 
אן אָרט, װאָס הייסט "מסתרים" -- באהאלטען, און אויף דעם אָרט וויינט 
דער. רבש"ע.. 

ווען מען עפענט אויף א טהיר פון הויז און מען וויל זיר איבערצייגען 
װאָס פאר א הויז דאָס איז, קען מען זעהן לויט די מעבעל און דער אויספּוצונג 
פון הויז צי דאָס איז א טראדיציאַנעל הויז צי ניט. די מזוזה, די ספרים- 
שאפע א. ד. גל, װאָס געפינט זיך אין אידישען הויז, זאָגען עדות, אז 
דאָס איז אן עכט אידיש הויז. 

ליידער, היינט געפינען מיר אז א גרויסער טייל פון אידישע הייזער 
זיינען אויסגעליידיגט פון אלעס װאָס איז אידיש... און נאָר אין א בא- 
האלטענעם וינקעל ליגט נאָר באהאלטען א צעריסענער סידור אָדער א 
"בייבעל"... אויף דעם וויינט דער רבש"ע, אז אלץ אין אירישקייט אין 
באהאלטען. מיר פּוצען זיך אויס מיט פרעמדע צירונג, און אונזערע אייגענע 
תכשיטים זיינען פארזשאווערט און באהאלטען. במסתרים תבכה נפשי! 
דער רבש"ע וויינט, ווייל אונזער גאנצע רעליגיע געפינט זיך באהאלטען. 

דאָס זאָגט דער בעל המגיד וועגען די צוויי "השתא'ס". צום ערשטען 
שטרעבען מיר טאקע צו זיין אין אונזער אייגען לאנד פריי, "השתא הכא 
לשנה הבאָה בארעא דישרא?", אָבער ווען דו קומסט שוין אין ארץ ישראל 
איז דאָ נאָך א תפלה און שטרעבונג --- פון "השתא עבדי לשנה הבאה בני 
חורין", דאָס מיינט אז אין ארץ ישראל קען אויך זיין שקלאפעריי, גייסטיגע 
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שקלאפעריי. אויב מיר זיינען פארשקלאפט צו פרעמדע קולטורען און איינ- 
פלוסען, זיינען מיר אויך גייסטינע שקלאפען.. מיר בעטען פאר אמת'ער 
פרייהייט אין ארץ ישראל ! און װאָס איז פרייהייט לויט אונזער באגריף ? 
אונזערע חז"? האָבען אונז פארטייטשט די באדייטונג פון פרייהייט: "אין 
לד בן חורין אלא מי שעוסק בתורה" (אָבות). א פרייער איד מיינט דער, 
װאָס לערענט תורה. 

מיר זאָגען די תפלה אפילו נאָכדעם ווען עס דוכט זיך, אז מיר זיינען 
שוין א פריי פאלק אין אונזער אייגענעם לאנד ישראל. "השתא עבדי 
לשנה הבאה בני חורין" ! 


בש לח 
דאַס געזאנג פון אמונה און נצחון 


צוויי גרויסע געשעהענישען האָבען אויפגעשטורעמט די וװועלט, אין דער 
עפּאַכע ווען דאָס אידישע פאָלק האָט אַנגעהױבען זיין מארש אין מדבר 
--- יקריעת ים סוף" און מלחמת עמלק. די ביידע נסים האָבען אזויפיל 
באגייסטערט די וועלט, אז עס האָט דערנענטערט די פרעמדע און ניט גלוי- 
ביגע צו גדט און צו זיין פאָלק. אזוי גרויס איז געווען דער נס פון "קריעת 
ים סוף" ביי אלע פעלקער, אז אפילו אזא ניט-גלויביגער וי יתרו, וועלכער 
האָט געדינט פארשידענע עבודה זרות, דאָר האָט ער איבערגעריסען מיט זיין 
פארגאננענהייט און איז געװאָרען א מאמין אין אחדות אלקים און אין תורת 
משה. װאָס האָט געענדערט זיין געדאנקענגאנג אין אמונה? -- "קריעת 
ים סוף" און "מלחמת עמלק". יתרו האָט ארויסגעוויזען אזויפיל באנייסטערונג 
צו גדט װאָס האָט באוויזען די נסים פון קריעת ים סוף און מלחמת עמלק, -- 
אז ער האָט אויסגעזונגען זיין לויבגעזאנג מיט די ווערטער : "ברוך ד' אשר 
הצי? אתכם מיד מצרים ומיד פּרעה" (שמות יתרו י"ח) -- געבענטשט איז 
נדט װאָס האָט געראטעוועט דאָס אידישע פאָלק פון די הענט פון די מצריים 
און די הענט פון פּרעה. 

צוויי זאכען האָבען געשפּילט א וויכטיגע ראָלע אין דעם גרויסען נס 
פון קריעת ים סוף: איינע א פּאזיטיווע און איינע א נעגאטיווע. די ערשטע 
זאד, װאָס די אידען זיינען געהאָלפען געװאָרען פון מצרים, און די צווייטע 
זאך --- איז די נקמה װאָס די אידען האָבען געהאט זעהענדיג װווי מצריים 
זיינען דערטרונקען געװאָרען אין ים. 

װאָס האָט ארויסגערופען מעהר צופרידענהייט און באגייסטערונג 
--- צו זינגען די שירה צום רבש"ע ? די ישועה פון כלל? ישראל? אָדער די 
נקמה אין די מצריים ? דעם ענטפער געפינען מיר אין פּסוק; "וירא ישראל 
את היד הגדולה אשר עשה ד' במצרים וייראו העם את ד' ויאמינו בד' ובמשה 
עבדו" --- וי די אידען האָבען געזעהן די גרויסע האנד װאָס גיט האָט געטאָן 
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מיט די מצריים האָבען זיי מוראַ געקראָגען פאר ג-ט און געגלויבט אין גיט 
און אין משה'ז. דאָס הייסט, אז די גרויסע נקמה װאָס גדט האָט געוויזען 
האָט ארויסגערופען די געפילען פון שמחה און געזאנג ביי משה'ן און 
אידישען פאָלק. 

אזא שירה װאָס װוערט געזונגען נאָר אויף יענעמס חורבן און צרות, 
איז נאָך ניט די גרעסטע מדרגה פון שירה. אָט דאָס געזאנג װאָס ווערט 
אינספּירירט פון געפיהלען פון מוראָ פֿאר ג-ט זעהענדיג אין ג-טליכקייט 
די שטארקייט פון אל נקמות, אין נאָך נישט דאָס העכסטע לויב-געזאנג 
איז די אויגען פון ר' פּפייס. 

משה'ס שירה און יתרויס שירה 

ר' פּפּייס איז שטארק באגייסטערט געװאָרען פון יתרו'ס שירה װאָס 
אנטהאלט מעהר ניט וי איין פּסוק, אין נעגענזאץ צו דער גרויסער שירת 
הים מיט דעם װאָס יתרו האָט מאָטיװױירט זיין דערנענטערונג צום כ55 
ישראל, אוז זיינע לויב געזאנגען פאר דעם רבון העולמים מיט די געפיהלען 
פֿון אהבה מעהר װוי יראה. נישט דעם אל נוקם האָט יתרו געזעהן נאָר דעם 
"אל רחום וחנון"... נישט די נקמה פון די מצריים, נאָר די ישועה פון כל5 
ישראל האָט ער געלויבט. 

און דערפֿאר זאָגען אונזערע חז"ל; "אָר"ל בשלשה מקומות בקשו מלאכי 
השות לומר שירה לפני הקב"ה ולא הניחן, בּדור המבול, בים, בחורבן בית 
המקדש, (מדרש איכה) --- אין דריי ערטער האָבען די פלאכים געװואָלט זאָנען 
שירה, און דער רבש"ע האָט זיי ניט געלאָזט, ביים דור המבול, ביים ים, ביים 
חוֹרב! בית המקדש. די אמת'ע ג-טליכע שירה ואָס ווערט ארויסגערופען 
פון פרייד און באנייסטערונג, טאָר ניט באזירט ווערען אויף יענעמס ליידען 
און חורבז ; דאָרט וואו די נדטליכע באשעפעניש געהט צום אָפּנרונט, עס מעג 
זיין אפילו רשעים, פֿונדעסטװועגען װויל דער רבש"ע ניט הערען אזא שירה. 

אידיש געזאנג און אידישע טרערען 

דער ירושלמי דריקט אויס זעהר א טרעפליכען געדאנק וועגען דער שירת 
הים : א"ר יהודה בן פּזי בשם רבי, הז נקרא ולא נבעת, לרעה כתיב ותשא 
כ? העדה ויתנו את קולם ויבכו, ולטובה כתיב אַז ישיר משה ובני ישׂראל, 
(ירושלמי שקלים פּ"א) --- ר' יהודה בן פּזי זאַנט אין נאַמען פון רבי, וי 
קען מען לייענען און ניט דערציטערט ווערען: צום שלעכטען, שטייט ביי די 
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מרגלים, אז די גאנצע אידישע נעמיינדע האָבען אליין געוויינט, און צום 
נוטען -- שטעהט, אז צום ערשטען האָט משה געזונגען, דערנאָר ערשט 
האָבען די אידען געזונגען. 

דער שארפער בליק פון רבי האָט טיעף אריינגעדרונגען אין דעם אינ- 
האלט פון שירת הים פיט דעם כאראקטעריסטישען אונטערשייר פון אי- 
דיש נגעזאנג און אידישע טרעהרען. ווען אידען וויינען, וויינען זיי אליין, 
אִהן משה'ז, אַבער ווען עס איז געקומען צום זינגען, האָט צום ערשטען 
משה רבינו באדארפט אינספּירירען ארויסצורופען ביי זיי באנייסטערונג 
צום זיננגען, און יעדען פּסוק האָט משה אָנגעפאנגען און די אידען האָבען 
געענדיגט. (עיין סוטה ל"א). 

רבי האָט פארשטאנען אז אזא שירה װואָס איז באזירט אויף "וירא 
ישרא?" נישט אויף "ויושע? -- די שירה וואָס ווערט געזונגען פון יראָה און 
ניט פון "אהבה" -- איז נאַך נישט די אמת'ע אינהאלטסרייכע הימלישע 
שירה. געזאנג מוז ווערען ארויסגערופען פון זיר אליין און ניט פון יענעמס 
אינספּיראציע. אזא שירה װואָס דארף אָנקומען צו יענעמס התעוררות האָט 
ארויסגערופען ביי רבי'ז אומצופרידענהייט. 

די ערשטע דורות און די לעצטע דורות 


א טיפע פראגע איז געפרעגט געװאָרען פון אונזערע גייסטיגע פיהרער 
איז דער צייט פון די תקופות התלמוד : מ"ש קמאי דאיתרחש להו ניסא, ומ"ש 
אנן דלא איתרחש לן ניסאַ? (ברכות כ') -- פארװאָס האָבען די ערשטע 
דורות זוכה געווען צו זעהן אָפענע נסים, אזוי וי יציאת מצרים, קריעת 
ים סוף, מלחמת עמלק, און די שפּעטערע דורות האָבען ניט זוכה געווען צו 
זעהן נסים גלוים ? 

פארשידען זיינען די ענטפערס פון אונזערע חז"ל אויף דער פּראגע. 
און דעם ענטפער צו דער פראגע געפינען מיר אין א פּסוק פון דער היינ- 
טיגער סדרה, אויסגעטייטשט פון "ילקוט שמעוני". אויף דעם פּסוק "וירא 
ישראל את היד הגדולה" וכו! --- זאָגט דער ילקוט ; "לשעבר לא היו יראים 
את ד', אב? כאן וייראו העם את ד' ויאמינו בד' ובמשה עבדו" --- אמאָל 
האָט מען נישט מורא געהאט פאר ג-ט, אָבער היינט ווען מען האָט געזעהן 
גדט'ס שטארקע האנט, האָבען זיי געגלויבט אין ג-ט און אין משה'. 

דער פּשט פון ילקוט שמעוני אין, לכאורה, אומפארשטענדליך. פון 
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איינעם פון די גרויסע פּוילישע רבי'ס זאָגט מען נאָר דאָס װאָרט "אותות 
ומופתים באדמת בני חם? -- נאָר די חם'עס דארפען אָנקומען צו מופתים 
אום צו גלויבען אין ג-ט, און ווען מען האָט איהם געפרעגט ווארום ער ווייזט 
ניט קיין מופתים װוי אנדערע רבי'ס ? האָט ער געענטפערט, אז דער גרויסער 
מופת איז אז א איד פילט אליין אין האַרץ "יראת שמים". קיין נס --- זאָגט 
דער רבי---האָט נישט ארויסגערופען ביי אידען צו זינגען, אפילו ניט אזעלכע 
נסים וי יציאת מצרים, מכות בכורות, נאָר "וייראו העם את די ויאמינו 
בדי ונמשה עבדו" -- דאָס װאָס די אידען האָבען דערפילט אין הארץ מורא 
פאר ג-ט און אַנגעפאנגען זיד צו ווארימען אין די שטראלען פון "אמונה" 
-- "אָז ישיר משה" -- דאָס ביסעלע התעוררות האָט ארויסגערופען נעזאנג 
ביי משה'ז און כלל ישראל. וי דער "חידושי הרי"ם" זאַנט אויך, אז "דורך 
אמונה זעהט מען מעהר וי מיט די אויגען? -- דאָס זאָגט דער ילקוט 
שמעוני "לשעבר לא היו יראים את ד' -- ווען מען האָט ניט מורא פאר 
ג-ט דארף מען אָנקומען צו דער יד הנדולה, צו נסים, אָבער ווען אידען 
זיינען שוין געקומען צו דער מדרגה פון "וייראו העם את ד'? -- ווען די 
אידען האָבען געקראַגען יראת שמים --- דאן "ויאמינו בד' ובמשה עבדו" ! 

דאָס װאָרט פון ילקוט שמעוני װועט אונז אויך פארענטפערען ווארום 
די ערשטע דורות האַבען יאַ געזעהן אַפענע נסים און די שפּעטערע דורות 
האַבען ניט געזעהן. די אלע נסים פון יציאת מצרים זיינען געווען אלץ פאר 
קבלת התורה, דאן האָט מען זיר גענויטיגט אין א יד הגדולה, כדי צו קרינען 
התעוררות און דערנענטערונג צו געטליכקייט. 

אָבער ווען מען האָט געגעבען די מענשען די תורה און דורך דער תורה 
קען דער מענש זוכה זיין זיך צו דערנענטערען צו ג-ט און איינזאפּען אין 
זיר יראת שמים. דאָס איז דער נאטירליכער וועג צו אמונה. וייראו העם את ד' 
ויאמינו בד' --- "יראה" פירט צו אמונה. 

אַפענע נסים און באהאלטענע נסים 

לוט װי מיר האבען אויבען דערמאַנט, אז די אמונה װאָס איז באזירט 
אויף יראת שמים און אינערליכער, טיפער איבערצייגונג איז גרעסער און 
דויערהאפטער וי די אמונה װאָס ווערט ארויסגערופען דורך אויסערליכע ער- 
שיינונגען פון נסים און מופתים, וועט פארשטאנען ווערען פון זעהר אן אינ- 
טערעסאנטען פּסוק אין תהלים : "וברור שם כבודו לעולם וימלא כבודו 
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את /כ?ל הארץ אמן זאמן, כלו תפלות דור בן ישי" --- דער נאָמען פון ג"ט 
וועט געבענטשט ווערען ביז אייביג, און זיין כבור װעט אָנפֿילען די נאנצע 
וועלט, מיט דעם קאפּיטעל ענדיגט זיר די תפלות פון דור בן ישי. 

איז דאָך אייגענטליר א פראנע : מיר געפינען דאָך נאָך דעם קאפּיטעל 
פיעלע תפלות פון דוד המלך אין תהלים -- ביז 180 קאפּיטלעך ?4 נאָר דער 
ענטפער איז, אז ווען מען װועט שוין דערלעבען די צייט ווען די נ-טליכקייט 
װועט אָנפילען די וועלט און ג-ט'ס נאָמען װועט באהערשען און רעגירען די 
וועלט, ווען עס וועט שוין האלטען ביי דער צייט פון וימלא כבודו את כ? הארץ 
אָמן ואָמן, דאן װעט מען שוין נישט האָבען אויף װאָס צו בעטען, ווייל עס 
וועט שוין האָכען דערגרייכט דעם העכסטען קלימאקס און שטרעבונג פון 
אידישע תפלות. װאָס איז דער העכסטער אידישער אידעא?ל ? װאָס איז די 
גרעסטע שטרעבונג פון אידישען פאָלק? אויב ניט כי מלאה כל? האָרץ דעה 
כמים לים מכסים ? אז די וועלט זאָל באאיינפלוסט ווערען פון ג-טליכער 
וויפענשאפט און לתקן עולם במלכות שדי ? און אויב מיר האָבען שוין 
דערגרייכט צום וברור שם כבודו לעולם, כלו תפלות דוד בן ישׂי, מיט דעם 
ענדינט זיך די העכסטע תפֿלה פון דוד בן ישי. 

װאָס אנדערע פעלקער דארפען לערנען פון אונז 

אויב דער תכלית פֿון אלע נסים איז צו דערוועקען דעם מענש צו יראת 
שמים, וועלען מיר מיט דעם גוט פארשטיין דעם פּסוק "תפּול עליהם אימתה 
ופּחר". פֿרענט דער זוהר הקדוש : "אימה מבעי לי'? לית לך אות או מלה 
חדא באורייתא דלית בה רזין דאורייתא---אַר"ש מאי אימתה דחילו דשכינתא", 
(זוהר פּ' בשלח) --- דער זוהר פּרעגט : עס װאָלט געדארפט שטיין אימה און 
ניט אימתה. ענטפערט דער זוהר הקדוש: עס איז ניטאָ קיין איבעריג אות 
אין דער תורה, אז עס זאָל ניט זיין דערין באהאלטען סודות פֿון דער תורה. 
אימתה מיינט מען עס זאָל פאלען דער שרעק פאר דעם רבש"ע איף די 
פעלקער, 

נאָךר װאָס דארפען אייגענטליך די פעלקער יראת שמים ? 

נאָר דאָס אידישע פאלק איז דער באראַמעטער פון דער גאנצער וועלט. 
אויף וויפיל סיר ערשיינען אויף דער וועלט ארענא, אזוי שפּיגעלט זיך דאָס 
אפ אויף דער גאנצער וועלט. מיר דינען אויך אלס צענטראלע פֿיגור אויף 
דעם געביעט פון מוראַ פאר ג-ט און רעספּעקט פאר רעליגיע ; "וראו כל עמי 
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האַרץ כי שם ד' נקרא עליך וייראו ממך", (דברים כ"ח) --- ווען אלע פעלקער 
פון דער וועלט וועלען זעהן, אז ג-ט'ס נאָמען און לערע דריקט זיך אויס אויף 
אונזערע טאָג-טעגליכע מעשים וייראו ממך, זיי וועלען זיך לערנען יראת 
שמים ממך --- פון דיר --- ציון און ירושלים װאָס דארף זיין דער צענטער 
פאר דבר ד' אוז תורת ד', דארף אויך זיין דער רעזערוואואר פון חכמה און 
יראה פאר דער גאנצער וועלט, "אַז יאמרו בנוים הגדיל ד' לעשות עם 
אלה הגדיל ד' לעשות עמנו היינו שמחים" --- ווען פעלקער פון דער וועלט 
וועלען שוין זעהן די גרויסקייט פון נדט און מעלות פון אידישען פאָלק, דאן 
"היינו שמחים" --- האָבען מיר דאָס רעכט זיד צו פרעהען, וויי? פון זייער 
שמחה און פרייד קענען מיר ארויסדרינגען, אז מיר אליין שטייען שוין 
אויף דער ריכטיגער מדרגה, דאן האָבען מיר שוין א רעכט צו פיהלען, אז מיר 
ערפילען אונזער מיסיע אלס "ממלכת כהנים ונוי קדוש". 

דאָס האָט משה רבינו געבעטען : ווען וועלען אידען קענען זינגען דעם 
אייביגען געזאנג װאָס שטראלט ארויס פון הארץ פוז אידישען פאָלק ? --- ווען 
"תפּול עליהם אימתה ופחד" --- ווען פון די פעלקער פון דער וועלט װועט 
פאלען דער שרעק פון מלכות שמים! 


ייה 
די אלטע תורה און די נייע מענשהייט 


אין דער היינטיגער סדרה געפינט זיך דער יסוד פון דער נאנצער תורה--די 
"עשרת הדברות" און דער היסטאָרישער אקט פון "קבלת התורה" -- און 
מערקווירדיג איז, אז אזא יחסנות'דיגע סדרה רופט זיך אֶן מיט'ן נאָמען 
"יתרו", וועלכער איז געווען א פרעמדער, פון פרעמדען גלויבען. פארװואָס 
האָט ער זוכה געווען צום נאַמען פון דער היינטיגער סדרה ? 


דאנקבארקייט איז דער שענסטער שטריך פון מוסר און עטיק, דאנק- 
בארקייט איז נישט נאָר אן עטישער באגריף נאָר אויך א רעליגיעזער מאַטיו. 
צווישען אלע קרבנות פארנעמט דער קרבן תודה א באזונדער אָרט און אונ- 
זערע בעלי התלמוד האָבען פארבונדען דאנקבארקייט מיט דעם צענטראלען 
יסוד פון דער תורה-אמונה; "כל מי שכפוי טובה כאלו כפר בעיקר" --- דער 
װאָס איז נישט דאנקבאר פאר גוטעס װאָס עס איז געטאָן געװאַרען צו איהם, 
איז גלייר װוי ער װאָלט געלייקענט אין רבש"ע. 

דאָס אידישע פאלק איז נישט נאָר דער "עם הספר" -- א קולטורעל 
פאלק, נאָר איז אויך דער "עם הזכרון" --- א פאָלק װאָס פארגעסט נישט 
זיינע פריינט און געדיינקט אויף אייביג זיינע שונאים. 

יתרו, װאָס איז געװאָרען אינספּירירט מיט די ג-טליכע אידעאלען דורך 
מלחמת עמלק (זבחים קט"ו) און איז געװאָרען איינער פון אונז צו פּרייען 
זיר מיט אונזער פרייד און מיטצופיהלען אין אונזערע פיידען, האָט 
איבערגעלאָזט זיינע באקוועמליכקייטען, און געוואנדערט סיט'ן אירישען 
פאלק אין א מדבר. דערפאר האָט ער זוכה געווען, אז די סדרה זאָל גערופען 
ווערען אויף זיין נאָמען. 

די נויטווענדיגקייט פון סדר אין אירישען לעבען 

די נישט אידישע וועלט קריטיקירט דאָס אירישע פאלק אלס א פאָלק 

װאָס פרעגט "מה נשתנה" פּסח און נישט סוכות ? ווייל ווען דאָס קינר 
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זעהט אין דעם אידישען הויז א סדר פרעגט ער : מה נשתנה ? װאָס איז היינט 
אנדערש װוי אלע כאָל ? ווייל געוויינליר זעהט מען נישט קיין אָרדענונג 
און נאָרמאלקייט אין דעם אידישען לעבען. אָבער דאָס איז נישט מעהר וי 
א בלבול אויסגעטראכט אויף דעם אידישען חשבון, וויי? גייענדיג אין 
מדבר האָט זיך דאָס אידישע פאָלק אויסגעצייכענט מיט זיין וואונדערבארען 
סדר און פיסטעם ; דער מארשרוט אין מדבר איז געווען אויסגעשטאטעט מיט 
פּאָהנען, יעדער שבט האָט געהאט זיין אָרט און זיין סימבאָל און אויך זיין 
צייט., | 

יתרו, װאָס איז געקומען פון דער מדין-אטמאָספערע, האָט געװאַלט בא- 
איינפלוסען אונזער ערשטען רבי'ן װוי אזוי צו פיהרען סדר אין געזעלשאפט- 
ליכען לעבען, וי אזוי לייכטער צו מאכען די ארבייט פאר דעם גייסטיגען 
פיהרער, ער זאָל נישט דארפען אָפּנעבען זיין גאנצע צייט פאר דעם כלל. 
"נבל תבל גם אתה גם העם הזה אשר עמך כי כבד ממך הדבר לא תוכל 
עשהו לבדיך". 


יתרו האָט געפאָדערט פון משה רבינו אויסצוקלייבען פארשידענע דע" 
פּארטמענטס און הויכע אינסטאנצען וועלכע זאָלען זיין קאמפּעטענט צו אָנ- 
פיהרעז מיט'ז געזעץ, מיט דעם אויסרייד, אז משה רבנו קען נאָך פארמאטערט 
ווערען אונטער דער לאסט פון שווערע ארבייט װאָס ער װועט דארפען טאָן 
איינער אליין, און דערפאר האָט ער איהם געגעבען אן עצה אויסצוקלייבען 
"שרי אלפים שרי מאות שרי חמשים און שרי עשרות". דער אמת איז אָבער, 
אז עס איז געווען א פּרינציפּיעלע פראגע צווישן משה רבינו און יתרו: װאָס אין 
דער פיהרער פאר'ן כלל ? מיינט פיהרערשאפט שררה צי מיינט עס עבדות ? 
משה רבנו האָט געװאָלט אויסרייסען די ביוראָקראטישע פיהרערשאפט פון 
דעם אידישען לעבען. דער מנהיג, לויט דעם שטאנדפּונקט פון משה רבנו, בא- 
קאננט נישט צו זיך אליין נאָר צום כל? און פאר'ן כלל. ווען דער כלל דארף 
האָבען דעם מנהיג, דארף דער פיהרער זיין גרייט צו דינען די אינטערעפען 
פון פאָלק. װוי עס איז טרעפליך אויסגעדריקט געװואָרען דער געדאנק דורד רבי 
שמואל סאלאנט זצ"?, פון ירושלים, ווען ער האָט זיך די ערשטע צייט בא- 
זעצט אין דעם הויף פון דער "חורבה" אין אלט ירושלים, אין צוויי קליינע 
צימערלער, אַהז לופט און אָהן ליכטיגקייט, און הונדערטער מענשען פלעגען 
איהם טאַג-יטעגליך באלאגערען מיט פארשידענע פּראָבלעמען פון "דיני 
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ממונות", שאלות פון איסור והיתר און כל? זאכעז, האָט איהם איינער פון זיינע 
מקורבים געפרעגט : רבי, פארװואָס מאכט איהר נישט א באשטימטע צייט צו 
ועבעו מענשען עצות, ענטפערען אויף די אַלע שאלות און צו לערנען ג-ט'ס 
תורה ? האָט ער זיי געענטפערט הדבק במדותיו של הקב"ה -- א איר 
דארף זיך לערנען צו גיין אין די וועגען פון רבש"ע, און אזוי וי ביי ג-ט 
זאָגען מיר אין בענשען "שאתה זן ומפרנס אותנו תמיר בכל יום ובכל עת 
ובכל שעה", אזוי דארף אויד דער אידישער פיהרער שטיין למעלה מן הזמן 
צו דינען די אינטערעסען פון פאָלק אין אלע צייטען. 
די גוויסע זאך און די שווערע זאך 

יתרו האָט אָבער פארשטאנען, אז גייסטיגע פיהרערשאפט דארף ווערען 
מאַדערניזירט, און דערפאר האָט ער געשאפען א גרויסען אפּאראט צו רע- 
אליזירען אין לעבען די מחשבות פון דעם גרויסען מנהיג משה. לויט יתרו'ס 
שטאנדפּונקט האָט דער מנהיג רוחני רעפּדעזענטירט דעם של ראש מעהר װי 
דעם של יד. אנדערע האָבען געדארפט פארווירקליכען דאָס װאָס משה רבינו'ס 
מח האָט געשאפן. דערפאר זעען מיר, אז יתרו האָט נעזאָגט : "כ? הדבר הגדול 
יביאו אליד". יעדע זאך װאָס עס איז גרויס אין פארנעם. ביי משה'ן שטייט: 
"את הדבר הקשה יביאון אל משה" -- די שווערע זאך האָט מען געבראכט צו 
משה'ן,. משה רבינו האָט נישט געזוכט די לייכטע אויפגאבען װאָס 
זיינען גרויס נאָר די שווערע פּראָבלעמען. 

ביי די פעלקער פון די וועלט איז די קאמפּעטענץ פון געריכּט רעפּרע- 
זענטירט פויט דער גרויסקייט פון די סומע געלט. א העכערע סוכע האָט א 
העכערען קאָורט, א קלענערע סומע -- א קלענערע קאָורט. ביי אונז אידען 
איז א דין פון "ריז פּרוטה כדין מאָה" --- נישט די פומע געלד דעצידירט 
דעם משפּט נאָר די שווערקייט פון דין איז דער עיקר פּראָבלעם בּיי א 
משפּט, דערפאר האָט משה רבינו נישט דערמאַנט דאָס װאָרט פון יתרוֹ: 

"ידבר הנדו?" נאָר "דברי הסקשח". 


נעשה ונשמע 


"אָמר רבי אלעזר ;: בשעה שהקדימו ישרא? נעשה לנשמע יצאֵה בת קול 
ואָמרה להם מי גילה לבני רז זה שמלאכי השרת משתמשים בו, דכתיב ברכו 
ה' מלאכיו גבורי כח עושי דברו לשמוע בקו? דברו, ברישא עושי והדר לשמוע", 
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(שבת פּ"ח) -- רבי אלעזר זאָנט: בשעת די אידען האָבען געזאָגט פריהער 
דעם נעשה דערנאָר נשמע, איז ארויס א בת-קול פון דעם הימעל און האָט 
געזאָגט : װוער האָט אַנטפּלעקט דעם סוד צו מיינע קינדער מיט וועלכען די 
מלאָכים באנוצען זיך ; אויך די מלאָכים רופען זיך אַהן גבוריזכח, ווייפ 
פַּרִיהער טוען זיי און דערנאָר הערען זיי. 


אונזערע רעליגיעזע דענקער, וועלכע האָבען טיעף אריינגעבליקט אין 
דעם מהות פון אידענטום האָבען אין דעם נעשה קודם לנשמע דערזעהן 
די אידישע נצחיות, זיי האָבען אויפגעדעקט פאר אונז דאָס קערענדעל פון 
נצח ישראל. 

דאָס אידענטום איז א טיפע פילאָזאָפיע, א וועלט אנשויאונג, אָבער 
זיין שטארקייט ליגט אין זיין פּראקטישער לעבענס פיהרונג, אין זיינע מצוות 
מעשיות, מנהגים און צערעמאָניעס, װאָס אין זיי לינט באהאלטען די פי" 
לאַזאָפיע פון אידענטום. "ושמרתם ועשיתם כי היא חכמתכם ובינתכם פעיני 
העמים", האָט דער הייליגער שפת אמת געטייטשט: אז די אידישע חכמה 
און וויסענשאפט ליגט באהאלטען אין אונזערע מעשים. מיר זיינען די 
גבורי-כח װאָס האָבען אוועקגעשטעלט דעם דגש חזק אויף מעשים, 
און געשאפען א לאַזונג פאר דער וועלט, אז "לא המדרש עיקר אלא המעשה". 
דער שענסטער געדאנק װאָס קען נישט רעאליזירט ווערען אין אונזער טאָג- 
טעגליכעןז לעבען איז אין דער בחינה פון אותיות פּורחות באויר. יעדער "נשמע" 
מוז ווערען א שטויס-קראפט צו א נעשה. דער נעשה איז שטענדיג דער 
וויכטיגער רעזולטאט, װאָס ווערט געבוירען פון א נשמע. 


מיט װאָס אונטערשיידעט זיך דער נעשה פון דעם נשמע ? מיט דעם 
װאָס דער נעשה איז א דבר השוה לכל נפש, --- אין דעם נעשה זיינען מיר 
אלע גלייך; די זעלבע תפילין װאָס דער ווילנער גאון און דער בעל שם 
טוב הקדוש האָבען געלייגט, דארף יעדער פרומער איד לייגען, אָבער אין 
דעם נשמע קענען מיר ניט זיין אלע גלייך. יעדער נאַךְ זיין מדרגה האָט 
אין דעם נשמע אן אנדער השגה. משה רבנו, אויף וועמען די תורה זאָגט 
ערות : "לא קם נביא עוד בישראל כמשה", האָט אלצדינג געזעהן באיספקלריא 
המאירה ; ער האָט געזעהן די ג-טהייט וי א ליכטיגען שפּיגעל. "כל הנביאים 
נסתכלו באיספקלריא שאינה מאירה" -- אנדערע נביאים האָבען נישט 
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דערזעהן מיט דער זעלבער קלאָרקייט און טיפקייט װוי משה רבנו האָט דער- 
זעהן. יעדער מענש האָט זיין איינענעם כח הראיה. 

די עשרת הדברות װאָס איז געגעבען געװאָרען צום כל? ישראל, איז 
געזאָגט געװאָרען בלשון יחיד : "לא יהיה לך", "לא תעשה לר" וכו', ווייל 
די תורה האָט מען געגעבען צו אלע גלייך, אָבער יעדער יחיר האָט זיינע 
אייגענע השגות אויף וויפיל צו פארשטעהן די תורה. און דערפאר האָט 
דער גרויסער קאָצקער רבי געזאָגט: פארװאָס רופען מיר דעם יום-טוב 
שבועות "זמן מתן תורתנו" --- דער יום טוב װאָס מען האָט אונז געגעבען 
די תורה, און נישט "זמן קבלת תורתנו" --- דער יום טוב װאָס מיר האָבען 
באקומען די תורה, וייל --- זאָנט דער קאַצקער --- "מען האָט נענעבען 
צו אלעמען גלייר איין תורה, אָבער יעדער איינער באזונדער האָט גענומען אין 
דער תורה א חלק לויט זיינע מדרגות און זיין מהות". דער רמב"ם האָט מיט 
זיין ראציאָנאליסטישען, פילאָזאָפישן בליק אנדערש פארשטאנען דעם "נשמע" 
װוי דער אר"י הקודש כיט זיין מיסטישער און קבלה'שער אויסטייטשונג. דער 
"בעל שם טוב" הקדוש, האָט מיט זיין חסידישען התלהבות'דיגען שטייגער 
אױיסגעטראָטן א ספּעציפישע "מסילת ישרים", װאָס איז געווען פרעמד אין די 
אויגען פון דעם הייליגען בקיאות'דינען ווילנער גאון. "מוסר" האָט אויס- 
געטייטשט דעם "נשמע" אנדערש וי חסידות און "חסידות" אנדערש וי 
חקירה און חקירה אנדערש וי קבלה, פיעלע פרוכטבארע צווייגען האָבען 
זיך אויסגעשיילט פון דעם לעבעדיגען בוים װאָס מיר רופען דאָס אָהן 
"נשמע?, אָבער אלע וועגען פיהרען צו איין וועג, װאָס דאָס איז צענטער 
פון אלע אונזערע פחשבות און אידייען --- דאָס אין נעשה -- "גל 
למוד שמביא לידי מעשה", (קידושין). דאָס זאָגט דער מדרש: "קל 
ה' בכח -- בכחו של כל אחד ואחד, הזקנים לפי כחן והבחורים לפי כחן, 
והקטנים לפי כחן (שמות רבה) --- די שטארקייט פון ג-טליכקייט האָט יעדער 
איינער געזעהן מיט זיין אייגענעם כח הראיה און מיט דעם שטייט דער 
נעשה העכער. פון דעם נשמע, ווייל אין דעם נעשה זיינען אלע גלייך, אָבער 
דער נשמע איז צוטיילט אין פארשידענע וועגען און דעות. 

דער אידישער באגריף פון תורה און דער וועלט באגריף פון תורה 

דער בארג סיני איז נישט נאָר געווען א ווענד פּונקט אין לעבען פון 

אידישען פאָלק, װאָס ער האָט באשטימט זיין היסטאָרישען מארשרוט, נאָר 
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אויר געשאפען א נייע עפּאָכע פאר אלע פעלקער, דאָס ליכט פון תורה װאָס 
איז אָנגעצונדען געװאָרען פאר די גאנצע וועלט, יעדער מענש און יעדעס 
פאלק האָט א טייל אין דער תורה, װוי דער מכילתא לערענט דאָס ארויס פון 
דעם װאָס די תורה איז נישט געגעבען געװואָרען אין ארץ ישראל, כדי די אידען 
זאָלען נישט זאָגען צו די פעלקער פון דער וועלט, אז איהר האָט נישט קיין 
חלק אין איהר. 

די תורה איז געגעבען געװואָרען אין א הפקר פּלאץ, אין א מדבר, כדי 
יעדער װאָס װויל איהר נעהמען זאָל קומען און נעהמען. אָבער דאָך געפינען 
מיר: "כי לקח טוב נתתי לכם, לכם ולא לאומות העולם". די גאנצע תורה 
פאר א בדנח איז ניט מעהר וי שבע מצוות. און "עכו"ם ששבת חייב 
מיתה". מיט װאָס אונטערשיידעט זיד דער איד און נישט-איד אין דעם באגריף 
פון קבלת התורה ? וִ 

דער מדרש בריינגט א מחלוקת פון רבי אלעזר מיט רבי יוחנן: רבי 
אלעזר האלט, אז די בני נח האָבען מקריב געווען שלמים און רבי יוחנן 
האלט, אז זיי האָבען מקריב געווען עולות --- "עולות הקריבו ולא שלמים". 
אייגענטליך, אויב זיי האָבען מקריב געווען שלמים, װאָס איז קדשים קלים 
האָבען זיי דאָך עולות, װאָס איז קדשי קדשים אודאי געקענט מקריב זיין ? 
נאָר אין דעם איז באהאלטען דער טיפּער אינהאלט פון אידענטום און אנדערע 
אמונות פון דער וועלט. מיר אידען גלויבען אז יעדער מענש אויף דער ערד 
קען זיד דערהויבען ביז דער הויכקייט פון די היכלען. עס האָט אמאָל א גרויסער 
רבי געזאָגט, קוקענדיג אויפ'ן בארג סיני ; "זעה נאָר א פּשוטיע שטיקעל 
ערד, אזוי קליין, און דאָך זיך געקענט דערהויבען ביז די הימלען". 
יעדען מענש, דעם קלענסטען וי דעם גרעסטען האָט מען נעגעבען די בחירה און 
דעם גייסטינען לייטער פון "סולם מוצב ארצה וראשו מניע השמימה". יעדער 
מענש קען זיך דערהויבען צו קדשי קדשים, װאָס איז כולו לה' און אויך 
צו קרשים קלים, װאָס איז חציו לה' וחציו לכם. די אידישע תורה האָט געלייגט 
א בריק פאר דעם מענשעז װאָס פארבינדט די צוויי עקסטרעמען פון "לה' " 
און "לכם" אין איין אידעאל, װאָס פירט צו דער דערהויבונג פון מענשען און 
צו דער אויסלייטערונג פון דער מענשהייט. 


רבי יוחנן זאָגט : אז די בני נח האָבען נאַר מקריב געווען קדשי קדשים, 
װאָס איז לויטער הייליגקייט, בלויז ג-טליכקייט, דער נישט-אידישער באגריף 


116 ית רו 


פוז הייליגקייט איז צוּ זיין אָפּגעזונדערט פון דער וועלט, מעהרער אין הימעל 
וי אויף דער ערד, איזאָלירט פון דער מענשהייט און אױיסגעטאָן פון עולם 
הזה. דער קאָצקער רבי טייטשט "ואנשי קרש תהיו לי", מענשליך, הייליג 
זאָלט איהר זייז צו מיר, --- דאָס איז דער באגריף פון תורה הייליגקייט : זיין 
א מענש און מיטלעבען און מיטפיהלען מיט אלץ װאָס איז מענשליך 
און ערדיש און דאָך זיין הייליג. "הכ? מודים בעצרת דבעינן נמי לכם", 
(פּסחים פח)---אלע זיינען מודה ביי דעם יום טוב שבועות, אז ס'דארף זיין אויך 
"לכם". דוקא ביי שבועות, דער יום טוב װאָס דערמאַנט אונז "קבלת 
התודה" מוז פארנעמען א גרויסען חלק געווירמעט צום מענשליכּען פארנע- 
נינעז, ווייל דער "לכם" גיט דעם גאנצען פּירוש צו דעם אינהאלט פון דער 
תורה. די תורה װאָס איז "לה' " קען פארווירקליכט ווערען נאָר אין די ראמען 
פון "לכם", די בני נח ווייסען נישט וי צו פארבינדען די צוויי עקסטרעמען ; 
ג-טליכקייט און מענשליכקייט, וואו ס'זאָל קענען הארמאָנירען ערדישקייט 
און הימלישקיים. ביי זיי, איז זייער באגריף פון שלמים, װאָס איז חציו לה" 
וחציו לכם, א תרתי דסתרי, צוויי געגענזאצען װאָס קענען נישט הארמאָנירען. 
ביי דעם בן נח, איז דאָ אָדער קדשי קדשים -- אין גאנצען הייליג אָרער 
"חולין"" אין נאנצען װאַכעדיג, נאָר דער עם הנבחר, װאָס האָט מקב? געווען 
די תורה דורר משה רבנו, װאָס ער איז אליין געווען "חציו איש וחציו מלאך", 
קען פארשטיין דעם באגריף פון שלמים, װאָס איז האלב און האלב ; האלב 
פאר'ז רבש"ע און האלב פאר'ן מענשען. 


דער "נשמע" איז אן אוניווערסאלער באגריף, די גאנצע וועלט קען 
שעפּעז פון דעם אומערשעפּליכען קוואל פון תורת משה. אלע פּילאָזאפיעס און 
אידייען פון לעבען זיינען קאָפּירט געװאַרען פון תורת משה. אונזערע 
אידייען און אידעאלען האָבען געלייגט דעם חותם אויף דער גאנצער 
מענשליכער קולטור, אויסגעפורעסט די קולטורעלע מענשליכע סטרוקטור 
אין לעבען. אָבער נאָר אין דעם "נשמע" האָבען זיי גענוכיען א חלק 
דער "נעשה" איז א ספּעציפיש אידישע אייגענשאפט ."ושמרתם ועשיתם 
כי היא חכמתכם ובינתכם לעיני העמים", די פּעלקער האָבּען געקענט 
פון אונז שעפּען די קוואלען פון חכמה ובינה, אָבער דער "נעשה" איז גע- 
בליבען נישט בארירט פון קיינעם. דאָס באלאנגט צו אונז ! "לכם ולא לאומות 
העולם"! 


משפט'ים 
אונזער רעליניע און די האידראַדזשעדבאַמבע 


פֿראַפּעסאַר אלבערט איינשטייז, וועמענס טעאָריע האָט געהאָלפען שאפען 
די אטאָם באָמבע, האָט בשעתו געװאָרענט די וועלט וועגען דעם היסטאָרישען 
וואפען געיעג צווישען אכעריקע און רוסלאנד, װאָס פיהרט צו אלגעמיינער 
פארניכטונג. 


דאָס ערנסטע פּראָבלעם איז וי פּטור צו ווערען פון מוראַ און אומצו- 
טרוי. פּראָפּעסאָר איינשטיין האָט אויר פארדאמט די שעדליכע איינרעדעניש, 
אז מען קען דערגרייכען זיכערקייט דורך באוואפענונג. װאָס פאר א קאַלאָ- 
סאלען רושם זיין דערקלערונג האָט געמאכט אויף דער פּאָליטישער וועלט, 
קען מען זעהן פון דער עפענטליכער כיינונג װאָס ווערט אויסגעדריקט אין 
דער פּרעסע. אָבער צום באדויערען כוז מען זאָגען, אז קיין ערנסטען מיטעל 
האָט מען נאָךר אלץ ניט געפונען אָפּצושטעלען דעם פיבערהאפטען געיעג 
פון רעכטס און לינקס אויף די גרעסטע כלי-משחית פון דער וועלט: די 
"האידראַדזשען-באָמבע". פון די אלע דערקלערונגען און רעדעס, װואָס זיינען 
געשריבען און געהערט געװאָרען פון באוואוסטע וויסענשאפטסלייט און 
פּראָמינענטע פּאָליטישע פיהרער, איז נאָך נישט געהערט געװאָרען קיין 
פּראקטישע עצה מיט װאָס צו פארטרייבען דעם פּחד װאָס האָט ארומגענומען 
די גאנצע וועלט --- וועגען דער באָכבע װאָס קען פיהרען צו א וועלט חורבן ! 

מיר, אידען, װאָס גלויבען אז "ליכא כידי דלא רמיזא באורייתא" -- 
אז עס איז ניטאַ קיין זאך מיר זאָלען ניט טרעפען אן אַנדייטונג אין דער 
תורה -- געפינען א קלאָרען ענטפער וי צו לייזען דעם װעלט-פּראַבלעם, 
וי אזוי צו קאַנטראָלירען אז די וועלט פון וויסענשאפט, װאָס האָט דעם 
טייפעל געשאפען, זאָל נישט געהן צום אָפּנרונט צוזאמען מיט'ן טײפֿעל, 
אויף דעם פּסוק : "ואלה המשפּטים אשר תשים לפניהם", זאָנט דער מדרש 
אוז רש"י ברענגט אויפ'ז אָרט : "כ? מקום שנאמר 'אלה' פּס? את הראשונים, 
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'ואלה' מוסיף על הראשונים, מה הראשונים מסיני אף אלו מסיני, ולמה 
נסמכה פּרשת דינין לפּרשת מזבח לומר לר שתשים סנהדרין אצ?ל המקרש", 
-- וואו עס שטייט "אלה" אֶהן א וי"ו פּס? את הראשונים, האקט דאָס אָפּ 
די ערשטע רייד פון די פריהערדינע רייד, און פון װאָרט אלה הויבט זיך אָן 
א נייער ענין, און וואו עס שטייט "ואלה" מיט א וי"ו איז מוסיף על 
הראשונים, געהערט די רייד פון ווייטער צו די די פריהערדיגע רייר. 

די דינים פון דער איצטיגער סדרה געהערן צו די עשרת הדברות פון דער 
פריהערדיגער סדרה. און אזוי װוי די "עשרת הדברות" זיינען געזאָגט געװאָרען 
פוז בארג סיני אזוי זיינען אויך די דינים פון פּרשת משפּטים געזאָגט געװאָרען 
פון בארג סיני. און נאָך זאָגט רש"י: ווארום שטייט נאָענט די פּרשה פון דינים 
צו דער לעצטער פּרשה פון בויען א מזבח ? דאָס קומט צו דרינגען, זאָגען די 
חז"ל, אז דו זאָלסט אויפשטעלען סנחדרין לעבען בית המקדש. 

אייגענטליד װאָס דארף מען האָבען א באזונדערען אות "ו" צו לערנען 
אז דינים און משפּטים זיינען געזאָגט געװאָרען אויפ'ן בארג סיני ? מיר 
ווייסען דאָר שוין דעם כלל פון אן אנדער אָרט : "מה ענין שמיטה אצל הר 
סיני והלא כל המצוות נאמרו מסיני? (תורת כהנים פּ' בהר), משפּטים באלאנגט 
דאָד אויך צו אלע מצות פון דער תורה ? און אז אלע מצות זיינען געגעבען 
געװאָרען אוים'ן בארג סיני, פאר װאָס דארף כמען האָבען א הוא אמינא, אז 
פּרשת משפּטים איז נישט געזאָגט געװאָרען אוים'ן בארג סיני ? 

געזעץ און גערעכטיגקייט 

"גערעכטיגקייט אין די עקזיסטענץ פון דער וועלט? -- האָט דער 
גרויסער פילאַזאָה קאנט געזאָגט; אָהן גערעכטיגקייט קען די וועלט 
נישט עקזיסטירען. און מערקווירדיג איז, אז דאָס װאָס די פילאָזאָפּען פון 
דער וועלט האָבען אונז געלערענט וועגען דער נויטווענדיגקייט פון "צדק 
ומשפּט", האָט דאָס די תורה געזאָגט. אויד דער אידישער משורר, דור המלך 
ע"ה זאָנט (תהלים ע"ה) ; "כי אקח מועד אני מישרים אשפּוט, נמוגים ארץ 
וכל יושביה אנכי תכנתי עמודיה סלה" --- דער מלבי"ם ז"? טייטשט אויס 
מיט א בריליאנטענעם געדאנק די פּסוקים אין תהלים. ער זאָגט דערביי, אן 
דער פונדאמענט פון דער וועלט איז יושר און צדק, און אז דער פונראמענט 
פון צדק און יושר האלט די עמודים פון דער װעלט. וייטער טייטשט 
דער מלבי"ם אין די ווערטער פון פּסוק אזוי ; "אני מישרים", איר מישרים 
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אויב "כי אקח מועד" --- אויב איך װעל מיך אוועקרוקען פון פונדאמענט 
"אשפּוט", װעל איד אורטיילען און באשליסען, אז "נמוגים ארץ וכל יושביה" 
-- אז די גאנצע וועלט װעט אונטערגעהן, וויי? "אנכי" איך "מישרים" 
האלט דאָך אויף די זיילען פון דער וועלט. 

דער יושר רעדט צו דער װעלט כי אקהת יועד, אױב איך, 
יושׂר װע? אװעקגערירט וװוערען פון מיין אָרט; אױיב די ועלט 
וועט אָנגעהן מיט איהר ברוטאלער האנדלונג און פארשוועכען די געזעצען 
און די גערעכטיגקייט, דאן --- אני מישרים אשפּוט, איך, יושׂר װעל ארויס- 
געבעז מיין פּסק-דין פאר די וועלט, אז --- נמוגים ארץ וכל יושביה ! 
אז די וועלט און איהרע איינוואוינער װאָס באזיצען די וועלט וועלען צוגאנ- 
גען און פארניכטעט וערען, ווייל אנכי תכנתי עמודיה, װיי? איך, 
גערעכטיגקייט בין דער פונדאמענט פון דער וועלט, און אין זעלבען מאָ- 
מענט װאָס מ'וועט פארניכטען דעם יוֹשׂר פון דער וועלט װועט ממילא די 
וועלט קומען צו א חורבן ! ווייל די מענשהייט האָט זיר נישט אויף װאָס צו 
האלטען. עס פעהלט דער יסוד, דער פונדאמענט ! 

די וועלט פּונקט וי א הויז, מוז האָבען א פונדאמענט. אזוי װוי א הויז 
קען נישט שטעהן אֶהן א יסוד אזוי קען די וועלט אויך נישט שטיין אִהן א 
יסוד. און װאָס איז דער פונדאמענט פון דער וועלט ? יושר און גערעכ- 
טיגקיים ! דער פּערלדיגער געדאנק װאָס איז אויסגעדריקט געװאָרען פונ'ם 
מלבי"ם אין די ווערטער פון תהלים, האָט ארויסגערופען גרויס באגייסטע- 
רונג ביי דעם גרויסען גאון ר' חיים בריסקער זצ"ל, אזוי ווייט אז ער 
האָט אויף דעם געזאָגט, אז "די ווערטער פון מלבי"ם זיינען געזאָגט געװאָרען 
ברוח הקודש", און מיר מוזען מודה זיין, אז די דאָזיגע דיאגנאַזע װאָס דור 
המלר האָט געמאכט פאר דער וועלט אין דער צייט װאָס ס'איז נאָך קיין 
אטאַמישע באָמבע נישט געוועז, איז זעהר צוגעפּאסט צו דער היינטיגער צייט. 

קיין זאך אין דער ועלט װעט אונז נישט קענען פארזיכערען צו 
קאַנטראַלירען די קראפט פון דער האידראָדזשען-באַמבע וי יושר און גע- 
רעכטיגקיים ! און בכדי צו באשיצען זיך געגען דעם שרעקליכען געפאהר 
פון דער "סופּער באַמבע? פוז מען געפינען א גרעסערען כח געגען די שער- 
ליכע וואפען, און עס איז נאָר דערווייל נישט געפונען געװאָרען קיין גרעסערע 
און מעכטיגע וואפען װאָס האָט אין זיר מעהר קראפט און מעהר חורבן 
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וי די האידראָרזשען-באָמנע. אַבער עס איז פאראן איין װאָפּען אין דער 
וועלט װאָס ענטהאלט אין זיך מעהר קראפט אפילו וי די האידראָדזשען 
באָמבע און דאָס איז דער כח פון גערעכטיגקייט. די מאָדערנע סו- 
פּער-באַמכעס קען נישט פארניכטען נערעכטיגקייט, אָבער גערעכטיגקייט 
קען קאָנטראָלירען די סופּער-באָטבע. 
וויסענשאפט און ג-טליכקייט 

איוב, וועלכער האָט זיר פארטיפט צו פארשטעהו די ליידען פון די 
מענשהייט, האָט אויף א ברייטען אופן אנאליזירט די אומגעהויערע יכולת 
װאָס ליגט באהאלטען אין חכמה, און אונז גלייכצייטיג אָנגעװויזען אויף 
דער שעדליכקייט און פארניכטונג װאָס ליגט באהאלטען אין וויסענשאפט. 
וויסענשאפט איז א שטעקען מיט צוויי עקען ! ווען מען באנוצט עס אין דער 
פּאסיגער צייט און אין דעם פּאסענדען אָרט ברענגט עס נוצען און לעבען 
פאר דער מענשהייט, און אין דער זעלבער צייט אויב עס ווערט באנוצט נישט 
אין דער ריכטיגער צייט און ריכטינען אַרט, ברענגט עס א גרויסעז שאָדען 
פאר דעם מענשען. איוב האָט אונז אָנגעװויזען, אין קאפּיטעל כ"ח, אויף דער 
וויכטיגקייט פון טעכנישען פּראָגרעס ; "כי יש לכסף מוצא ומקום לזהב 
יזקו, ברזל מעפר יקח ואבן יצוק נחושה, ארץ ממנה יצא לחם ותחתיה 
נהפּך כמו אש", -- איוב ווערט באגייסטערט פון די טעכנישע ענטוויקלונגען 
איז דער וועלט ; פון דעם אויסגאנג פון זילבער, װוי מ'לייטערט גאָלר, אייזען 
ווערט ארויסגענומען פון דער ערד, און קופּער ווערט אױיסגעשמאָלצען פון 
שטיינער, די ערד גיט ארויס פון זיר שפּייז פאר דער וועלט, און פון אונטער 
דער ערד קומט ארויס פייער. 

אָבער איין זאר מאטערט דעם גרויסען מענש -- װאָס ער האָט אלעס 
געהאט און אלעס פּארלאָרען ; װאָס ער האָט אלעס געוואוסט און אלעס 
פארשטאנען ! אָבער איין זאד האָט ער נישט געקענט פארשטעהן ; והחכמה 
מאין תמצאָ ואי זה מקום בינה ? --- פון וואנען קומט די חכמה און וואו 
איז דאָס אָרט פון פארשטענדיגקייט ? יולא ידע אנוש ערכה ולא תמצא 
בארץ החיים" --- קיין מענש ווייס נישט איהר ווערט, און זי קען אויר נישט 
געפֿונען ווערען אין דעם לאנד פון די לעבעדיגע. איוב װאָס האָט געזעהן 
די אוצרות פון דער וועלט, װוי אזוי ציוויליזאציע פּראָגרעסירט פון איין מדרגה 
צו דער אנדערער ; איוב װאָס האָט געזעהן די טעכניק פון דער וועלט װאָס 
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פּראָגרעסירט צו ערפינדען שעהנע פּערל? און גאָלד; װוי דאָס אייזען ווערט 
שארפער פון טאָג צו טאָג ; װי די פּראַדוקציע פון דער וועלט ווערט אלץ 
מעהר ענטוויקעלט און רייפער ; די וויסענשאפט פון דער וועלט געהט פּאָר- 
אויס און דער מענש געהט צוריק ; גאָלד און זילבער ווערען שעהנער אָבער 
הער מענש װאָס האָט זיי געשאפען ווערט מיאוס'ער; דער זייגער פון צי- 
וויליזאציע געהט פאָראויס מיט א שנעלען טעמפּאָ און דער מענש 
װאָס קאָנטראָלירט דעם זייגער געהט נישט פאָרווערטס נאָר צוריק- 
וועגם, עס האָט איהם געמאטערט די פראגע : "החכמה מאין תמצא" -- 
וואו קען די חכמהז געפונען ווערען ? אזא חכמה װאָס דער מענש אליין 
ווערט נישט פון איהר קליגער ; װאָס "לא ידע אנוש ערכה" -- װאָס 
דער מענש אליין ווייס נישט איהר װוערט; דער מענש װאָס שאפט 
די חכמה ווערט ניט קליגער פון דער חכמה, ולא תמצא בארץ החיים, 
א חכמה װאָס פארלענגערט נישט דעם לעבען נאָר פארקירצט דאָס 
לעבען; א חכמה װאָס בויט נישט די וועלט נאָר מאכט חרוב די וועלט, 
אזא חכמה פרעגט איוב מאין תמצא ? פון וואנען קומט זי? די לעבעריגע 
באשעפענישען זיינען נישט צופרידען פון דער חכטה, ונעלמה מעיני כל חי 
ומעוף השמים נסתרה--פאר די אויגען פון די לעבעדיגע און די פויגעלער פון 
הימעל װאָס באזינגען דער לעבען פאר זיי, איז אזא פין חכמה פארהוילען. 
אָבער "אבדון ומות אמרו באזננו שמענו שמעה", -- נאָר טויט און פאר- 
ניכטונג זיינען די לעבעדיגע עדות און דער סימבאָל פון דער דאָזיגער חכמה ; 
זיי זאָגען : מיר האָבען געהערט מיט אונזערע אויערען דעם נאַמען פון דער 
חכמה, אזא חכמה װאָס נאָר טויטע האַבען פון איהר געהערט און זי איז 
פארהוילען פון לעבעדיגע, אזא חכמה װועט נישט ברענגען קיין נוצען 
פאר דער וועלט נאָר אומגליק פאר דער וועלט. 


וועגען דער אמת'ער חכמה װאָס ברענגט ברכה פאר דער מענשהייט און 
נליק פארן לעבען האָט ג-ט אליין ארויסגעגעבען זיין אורטייל?: "ויאמר 
לאָדם הן יראת ה' היא חכמה וסור מרע בינה" --- חכמה אָדער וויסענשאפט 
מוז זיין באזירט אויף מוראָ פאר ג-טהייט, און פארשטאנד רופט זיך 
אָן "סור מרע" אנטלויפען פון שלעכטס, מורא פאר ג-ט און אנטלוי- 
פען פון שלעכטקייט איז די אמת'ע אויסטייטשונג פון חכמה און בינה. 
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דער מענשליכער געזעץ און דער גיטלעכער געזעץ 

דאָס זאַנט דער מדרש אין אָנפאנג סדרה "מה ראשונים מסיני אף אלו 
מסיני", די גאנצע וועלט האָט איהר אייגענעם געזעץ װאָס עס איז פארבונדען 
מיט'ז געזעלשאפטליכען לעבען, מיט ענינים פון "בין אָדם לחברו" די אינ- 
טערעסען פון מענש צו מענש, געזעלשאפטליכע און געשעפטליכע, די וועלט 
האַט אויך איהר אייגענעם פּרשת משפּטים. אַבער צו פארווירקליכען די פּרשת 
משפּטים אין דעם לעבען, מוז מען געדענקען, אז ואלה מוסיף על הראשונים, 
אזוי װוי די מצוה פון שבת װאָס איז בין אַדם למקום, קען 
מען נישט אָפּהיטען אויב מען פארשטייט נישט און מען גלויבט נישט 
אז זיי זיינען געגעבען געװאָרען אויפץ בארג סיני, אזוי קען מען נישט 
גאראנטירען די זיכערקייט פון די מצוות פון בין אָדם לחברו, אויב עס 
פעלט דער יסוד פון ג-טהייט און יראת שמים פון סיני, 

די משפּטים ואָס זיינען נאָר דיני ממונות און בין אָדם לחברו, מוזען 
זיין באזירט אויף דעם בין אדם למקום... דער אנכי ד' איז די גאראנטיע 
און יסוד פון דעם לא תרצח, אוב מען האָט אמונה אין השי"ת, נאָר דאן 
האָט מען מורא פאר דעם לא תרצח און אנדערע לאוין פון דער תורה. 

אלע פעלקער זאַנען, אז דער "לא תרצח" איז אינקאַרפּאַרירט אין 
זייערע געזעצען, אָבער מיר האָבען געזעהן װוי מיליאַנען מענשען זיינען אומ- 
געקומען פון די ציוויליזירטע פעלקער מיט זייערע געזעצען... ווייל עס האָט 
געפעלט דער יסוד פון אנכי די ! 

דאָס זאָגען די חז"?ל: "לומר לר שתשים סנהדרין אצל המובח? -- 
סנהדרין וועלכע האָבען צו זאָגען איבער משפּטים מוזען האָבען א 
דירעקטע שייכות מיט מזבח, מיט בית המקדש, די משפּטים קומען 
פון סיני און די סנהדרין פון מזבח. 

די סנהדרין און דער מזבח 

און אזוי װוי די קדושה פוֹן די סנהדרין אין ענג פארבונדען 

מיט'ז מזבח, אזוי איז אויך דער מזבח אָנגעוויזען אויף די סנהדרין. 


די עקאַנאָמישע און געזעלשאפטליכע געזעצען פונ'ם אידישען פֹאֶלָק 
מוזען אויך געשאפען ווערען פון די סנהדרין,. "?מה נסמכה פּרשת דינין לפרשת 
מזבח ? לומר לך שִׁתשִיס סנהדרין אצל המזבח". יאָ, געוויס איז א מזבח 
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הייליג, וויי? א מזבח איז דאָר פארבונדען מיט קרבנות, און קרבנות זיינען 
דאָר פארבונדען מיט מסירות נפש, און יעדער אידעאלער מסירות נפש איז 
געוויס א הייליגקייט. און דאָך קומט די דאַזיגע סמיכות פון דער פּרשה מזבח 
כמיט דער פּרשה משפּטים, כדי צו ציהען דערפון די לעהרע, אז אפילו א 
מזבח, א קרבן האָט נאַר דאן זיין חשיבות אויב ער איז נאָהענט צו די 
סנהדרין, צו די פּאַרשטעהער פון דער אידישער תורה, די רעפּרעזענטאנטען 
פון בארג סיני... דער קרבן אליין איז ניט כשר גענוג אויב זיינע איי- 
גענטימער, זיינע בעלי בתים טרעטען אָפּ פון די סנהדרין, געהען 
אוועק פון דער סיני ליניע. 


ת ההמט 
דער תורה באנריף פון צדקה 


די היינטיגע סדרה הויבט זיך אן מיט'ז פּסוק "דבר אל בני ישרא? ויקחו 
לִי תרומה מאת כ? איש אשר ידבנו לבו תקחו את תרומתי", -- דער רבש"ע 
זאָגט : רייד צו די קינדער ישראל, אז זיי זאָלען נעמען פאר מיר תרומה פון 
יעדען מענש װאָס זיין הארץ וועט אים באוויליגען --- זאָלט איהר נעמען מיין 
תרומה. 

רש"י אויפ'ז אָרט דערקלערט אונז דעם וואונדערבארען געדאנק װאָס 
ליגט באהאלטען אין דעם װאָרט "לי" און טייטשט עס "לשמי" -- פאר מיין 
נאַמעז וועגען. 

װאָס מיינט דאָ רש"י אויפצוטאָן מיט זיין טייטש "לשמי" ? 

צדקה פארנעמט א וויכטיגען פּלאץ ביי אונז אידען, באזונדערס אין 
אמעריקאנער אידיש לעבען. אפילו די אידען װאָס היטען ניט די מצוות 
מיעשיות פון בין אדם למקום, דריקען זיי אלץ אויס זייער אידישקייט דורך 
דער מצוה פון צדקה, אָדער גמילות חסדים, װאָס געהט אריין אין גדר פון בין 
אדם לחברו. 

מערקווירדיג איז, אז נאָר די מצוה פון צדקה איז געװאָרען דאָ אין 
אמעריקע דער גאנצער אויסדרוק פון אידישקייט. ווען מען פרעגט אן 
אמעריקאנער איד װאָס ער טוט פאר יהדות, ענטפערט ער: "איר האָב 
א אידיש הארץ, איך גיב צדקה". ווען דער רבש"ע האָט אויפנעפאָדערט 
דאָס ערשטע סאֵָל די אידען צו געבען צדקה פאר א הייליגען צוועק, 
אויפצובויען דעם משכן, האָט ער אונטערגעשטראָכען איין ואָרט ואָס 
גיט איבער דעם כאראקטער פון מצות צדקה. דאָס קומט צום אויסדרוק אין 
דעם װאָרט "לי --- לשמיײ, פאר מיין נאַמען, װאָס צייגט אונז, אז נישט 
די גרויסקייט אין צאָל איז וויכטיג ביי צדקה, אפילו נישט וויפיל א איד גיט ; 
נאָר מיט װאָס פאר א פארשטענדעניש ער גיט! 

יעדע מצוה װאָס איז פארבונדען כיט "בין אדם לחברו" מון האָבען 
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אין זיר דעם עלעמענט פון "לשכי". דערפאר אז איינער גיט צדקה מון 
ער זיין איבערצייגט, אז ער גיט דאָס דער עיקר וייל גיט האָט איהם 
געהייסען געבען. ווייל ער וװוי? מקיים זיין די מצוה פון געבען צדקה. דאָס 
זאָגט די תורה בפירוש "נתן תתן לו ולא ירע לבבד בתתר לו כי בנלל הדבר 
הזה יברכד ד' אלוקיד בכל מעשיך ובכ?ל משלח ידיך". 

אויף דעם פּסוק, פארוואָס עס שטייט דאָפּעלט "נתן תתן"? באמערקען 
אונזערע חז"? -- "אפילו מאָה פּעמים? -- די תורה זאָגט אונו, 
אז געבען דעם אַרימאן זאָל מען ניט נאָר דורך דעם געפיהל? פון רחמנות, נאָר 
דער עיקר ווייל די תורה הייסט איהם געבען. 

די תורה וויל מיר זאָלען פארשטיין, אז אויב מען גיט נאָר אלס רחמנות 
צו דעם אַריכאן, איז װוי נאָר מען האָט איהם איינמאָל געגעבען איז שוין 
דער רחמנות פארשוואונדען, אָבער אז מען גיט צדקה וייל דער רבש"ע 
האָט געהייסען מקיים זיין די מצוה פון "נתן תתן", דאן שטייט "ולא ירע 
לבבד בתתד לוֹ", -- וועט דיר ניט וועה טאָן דאָס הארץ אפילו ווען דו וועסט 
איהם דארפען געבען מאה פּעמים, הונדערט כאָל, וויי? דו ביסט אלעמאָל 
מקיים א מצוה. 

דערפאר געפינען מיר א גרויסען אונטערשיעד צווישען "קודש" און 
"חול" --- צווישען הייליגקייט און ואָכעדיגקייט אין דעם פּרט פון געבען 
צדקה. ביי א הדיוט אז איינער גיט אװועק איינעם א זאך אָדער ער 
פארקויפט איהם, איז דער דין, אז ער ווערט נישט דער אייגענטימער פון 
דעם הפץ סיידען דער קויפער מאכט א קנין אין דעם חפץ. אנרערש איז 
אָבער ביי הקדש, ביי וועלכען עס איז פאראן א דין "אמירתו לגבוה כמסירתו 
להדיוט", -- אז זאָגען ביי הקדש האָט דעם זעלבען כח וי טאָן א מעשה ביי 
א הדיוט, אז מיט דעם זאָגען אליין ווערט דאָס גלייך הייליג און מען קען 
מעהר ניט חרטה האָבעז. דערפאר נוצט די תורה דעם אויסדרוק : "ויקחו 
לי תרומה" --- איהר זאָכט נעהמען פאר מיר די תרומה און נישט "ויתנו" -- 
איהר זאָלט געבען, כדי אונטערצושטרייכען דעם חילוק פון קודש ביז חול. 
אז עס קומט צו הייליגקייט איז גענוג מיט'ן זאָגען, נאָך איידער מען גיט די 
תרומה ווערט די זאך הייליג וואו נאָר זי געפינט זיר און עס הייסט שוין 
"בי גנזא דרחמנא? -- דאָס געפינט זיך שוין אין אוצר פון הקב"ה. כען 
דארף ניט אָנקומען צום קנין פון געבען. 
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מיט נעבעז תרומה האָט דער איד אויך די אויפנאבע, אז מיט דער תרומה 
זאָל ער אויך זיך אליין איבערגעבען צום רבש"ע, (ווי דער רמב"ן טייטשט 
ביי קרבנות), װי א נדו?ל האָט געטייטשט דעם פּסוק "מאת כל איש אשר 
ירבנו לֵבו תקחו את תרומתי" -- אז דער עיקר תרומה איז דער "איש 
אשר ידבנו לכו", --- די הױיפּט תרומה איז, דער מענש זאָל זיר אליין געבען 
פאר תרוכה, אז מיט דער צדקה זאָל ער אָפּנעבען זיד אליין צום רבש"ע. 

דער מדרש זאָנט: מי שנאמר בו לד' הארץ וכלואה, אשר לו הים 
והוא עשהו, ונאמר הן לד' אלקיך השמים, הוא צריך לבשר ודם? אלא 
שחומד לישראל לשרות שכינתו בהם כאב שמחמד לבניו, לכך נאמר ויקחו 
לי, (ילקוט שמעוני). -- דער מדרש פרענט: איז דען מענליך, אז אויף 
וועמען עס שטעהט געשריבען, אז די גאנצע ערד און אלצדינג אויף איהר 
געהער צו איהם, אז ער האָט אלץ באשאפען און אוירך די הימלען זיינען זיינע, 
זָאֶל ער דארפען אָנקומען צו א בשר ודם ? נאָר דער רבש"ע האָט געגלוסט 
צו רועז זיין שכינה צווישען די אידען אזוי װי א טאטע גלוסט צו זיינע 
קינדער, דעריבער שטייט 7ויקחו לי". 

פון די ווערטער פון חז"ל זעהן מיר קלאָר, אז דער רבש"ע דארף ניט אונזערע 
מתנות, נאָר די מחשבה און דעם וועזען װאָס באגלייט אָט די תרומה, אזוי 
אז דער מענש אליין זאָל זיין די הױיפּט תרומה, ער זאָל זיך אליין מקדיש זיין 
צו גדט און צו זיין תורה. דאָס איז דער פּשט אין דערמאַנטען מדרש : "אלא 
שחומד לישראל לשרות שכינתו בהם" -- אז דער רבש"ע גלוסט ניט צו 
אונזערע קרבנות פון געלד, נאָר מיר זאָלען זיר אליין אזוי הייליגען, אז הקב"ה 
זאָל קענען רוען זיין שכינה מיט אונז און צווישען אונז, אזוי װוי א טאטע 
גלוסט צו זיין מיט זיינע קינדער. 
דער עושה און דער מעשה 

אונזערע חז"ל האָבען צעטיילט די מצוה צדקה אין צוויי קאטעגאָריעס : 
איין קאטעגאָריע הייסט "מעשה" -- מענשען װאָס זיינען משפּיע אויף 
אנדערע צו געבען, און די צווייטע קאטעגאָריע איז דער "עושה", דער װאָס 
גיט אליין. וועלכע פון די צוויי מדרגות שטעהט העכער? די גמרא זאָגט אין 
מסכת בבא בתרא: "אָמר ר' אלעזר גדול המעשה יותר מן העושה, שנאמר 
והיה מעשה הצדקה שלום ועבודת הצדקה השקט ובטח", (ב"ב ט), -- ר' 
אלעזר זאָגט: אז דער װאָס מאכט יענעם געבען אין מעהר מצוה ווֹי דער 
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װאָס גיט אליין, װי עס שטייט אין פּסוק, אז די ארבייט פון מאכען געבען 
צדקה וועט זיין באקרוינט מיט שלום. 

אייגענטליד פארװואָס זאל דער געבער אליין האָבען א קלענערע מצוה 
וי דער װאָס מאכט יענעם נעבען ? נאָר די גמרא זאָנט דאָרטען (ב"ב ח') אויף 
דעם פּסוק "והמשכילים יזהירו כזוהר הרקיע", --- אז די קלוגע וועלען לייכטען 
אזוי וי די ליכטיגקייט פון הימעל ומצדיקי הרבים ככוכבים "אלו גבאי צדקה" 
-- דער פּסוק מיינט די גבאים פון צדקה, די וועלכע ארבייטען פאר צדקה 
וועלען לייכטען װוי די שטערען. 

פארװאָס האָט דער נביא געגליכען די ארבייט פאר צדקה צו די ליכטיג- 
קייט פון די שטערן ? נאָר עס איז פאראן צוויי ליכטיגקייטען אין דער וועלט : 
מענשליך ליכט ; דאָס הייסט װאָס א מענש שאפט מיט מעבאנישע מיטלען, 
און ‏ - הימליש ליכט, מענשליך ליכט דינט נאָר פאר זיך אליין 
אָדער פאר די װאָס געפינען זיך אין זיין סביבה, אָבער עס דינט 
ניט אלס א ליכט פאר דער גאנצער וועלט, דאָס הימלישע ליכט אָבער 
איז ניט באגרעניצט, עס לייכט פאר אלעמען און ווארעמט אלעמען. 

ווען א מענש גיט צדקה ווערט דער נעהמער אליין געהאָלפען, די אויגען 
פון אַרימאן ווערען ליכטיג, אָבער ווען איינער מאכט אז אויך יענער זאָל 
געבען, איז ער װוי א שטערען אין הימעל װאָס לייכט ניט נאָר פאר זיך 
און זיין אייגענער סביבה, נאָר באלייכט אויך א גאנצע וועלם. נאָך אן 
אונטערשיעד איז פאראן פון דעם מעשה און עושה ; צו מאכען יענעם געבען 
-- מיינט, אז דער מעשה ענטוויקעלט אין דעם עושה א הארץ פון שטענ- 
דיג געבען, ער פלאנצט אין איהם איין אירישקייט, ער גיט אריין אין זיין 
הארץ א הימליש ליכט װאָס דארף שטענדיג ברענגען נוצען דער וועלט.. 
ער אנטוויקעלט אין זיין חבר א הארץ פון שפע, װאָס איז אן אומענדליכער 
קוואל פון רחכנות און ברייטהארציגקייט. 

דאָס זאָגט דער מדרש אויף דעם פּסוק: "ויקחו לי תרומה" -- ה"ר 
דכתיב "שמע ישראל ד' אלקינו ד' אחד". --- אייגענטלידך װאָס פאר א פאר- 
בינדונג האָט דער "ויקחו לי תרומה" מיט קבלת עול מלכות שמים ? נאָר די 
תורה רעדט צו די בעלי מעשה, װאָס דארפען רעדען צו אידען כדי צו נעהמען 
די תרומה און געבען די אָרעמעלײיט. ווען איהר רעדט צו זיי --- זאָגט די 
תורה --- זאָלט איהר רעדען צו זיי פון אידישקייט, פון ג-טליכקייט, איהר 
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זאַלט זיי זאַגען ויקחו לי תרומה, --- אז מען גיט צדקה הייסט עס ניט געגע- 
בעז נאָר גענומען --- און אויב עס וועט שווער אָנקומען, זאָלט איהר זיי מסביר 
זיין, אז עס איז א נ-טליכע טהאט; איהר גיט ניט קיין איינענס; איהר 
גיט ג-ט'ס, ווייל װאָס איהר פארמאַנט און װאָס איהר ניט איז ניט אייערס 
ואָר גדט האָט אייר דאָס געגעבען. װוי עס שטעהט ביי דור המלר : "בי ממך 
הכל ומידר נתנו לר", --- אלץ איז פון דיר רבש"ע, און פון דיין האנד קומט 
אלץ װאָס כיר האָבען, אָדער וי די חז"? ברענגען: ר' אלעזר איש ברתותא 
אומר, תן לו משלו שאתה ושלר שלו", -- גיב דעם אַרימאן פון זיינס, ווייל 
רו אליין און אלעס װאָס דו פארמאַגסט איז דאָך אויך דעם רבונו של עולם'ס 
אייגענטום. 

אָבער מאכען יענעם אליין צו געבען איז נאָך ניט גענוג. ר' אלעזר 
רעדט פון דעם מענש װאָס חוץ דעם װאָס ער כאכט אז יענער זאָל געבען 
גיט ער אליין אויך, דאָס זאָגט ר' אלעזר ; "גרול המעשה יותר מן העושה", 
אז דער װאָס מאכט אז יענער זאָל געבען יענעם דורך דעם װאָס ער גיט 
אליין, איז ער גרעסער װווי דער מענש װאָס גיט אליין, אָבער ער באמיהט 
זיר ניט יענעם אוירך צו מאכען געבען, שנאמר "והיה כעשה הצדקה שלום, 
ועבודת הצדקה השקט ובטח". 

װאָס איז די ראיה פון דעם פּסוק ? 

דער טייטש פון דעם איז, אז ווען א מענש אפּעלירט צו יענעם מיט 
שטארקע שטראָף-רייד ער זאָל געבן געלט, רופט דאָס ארויס צייטענווייז אומצו- 
פרידענקייט און קריטיק פון אנדערע, אָבער ווען א מענש רופט צו געבען 
מיט זיין אייגענעם ביישפּיל, דאָס איז דער שטארקסטער אפּיל --- והי' 
מעשה הצדקה -- ווען איינער מאַנט דער עולם זאָל געבען מיט "מעשה", װאָס 
ער אליין גיט, װעט דער ועזולטאט זיין שלום און ניט קיין פּירוד אָדער 
מחלוקות. עֹר װעט זיין צופרידען און אויך די אנדערע. 

די אמאָלינע שולען און די היינטיגע סענטערס 

לויט דער גמרא ווערט דער "מקדש" אָנגערופּען "משכן" און דער 

משכן ווערט אָננערופען "מקדש", (שבועות ט"ז), און דאָס לערנען מיר 


ארויס פון דער היינטיגער סדרה, וויי? עס שטעהט "ועשו לי מקדש ושכנתי 
בתוכם", און דער נאָך שטעהט ככל אשר אני מראה אותך את תבנית 


המשכן? --- איז דאָך א ראיה אז די תורה רופט זיי אָן מיט ביירע נעמען : 
"משכז" און "כקרש". 
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אָבער אויב אין נאָמען געפינען מיר נישט קיין חילוק, געפינען מיר 
אָבער א גרויסען אונטערשיעד אין דעם מהות און כאראקטער פון משכן 
אוז מקדש, 

דער משכן װאָס משה האָט געבויט אין דער מדבר און דער מקדש 
װאָס שלמה האָט געבויט אין ירושלים, האָבען מיט זיך פאַָרגעשטעלט צויי 
באזונדערע הייליגע צענטערס, מיט באוואוסטע קארדינאלע קאַנטראסטען 
פון איינעם צום אנדערען. דער משכן װאָס משה האָט געבויט, איז געווען א 
צייטווייליגער. ער האָט געדארפט פונקציאָנירען נאָר אזוי לאנג װוי אידען 
וועלען זיין אין א צושטאנד פון וואנדערען; אין א מצב פון נע ונד. און בין 
מען האָט טאקע אויפגעבויט דעם בית המקדש אויף זיין שטענדיגען פּלאץ, 
איז אדורך א תקופה פון קורצע 800 יאָהר. אין יענע תקופות האָט דער 
משכן אויסגעאיבט דעם גייסטיגען איינפלוס אין פארשידענע אומשטענדען 
װאָס דאָס פאָלק האָט אדורכגעמאכט. 

אַנגעפאנגען האָט דער משכן זיין השפּעה אין די 40 יאָהר װאָס אידען 
האָבען געוואנדערט אין דער מדבר ביז מען האָט דערגרייכט די ברענען פון 
ארץ ישראל. דער משכן איז געשטאנען אויף איין אָרט 14 יאֶהר אין 
ג, דאָס איז די 14 יאַהר װאָס רופט זיד ;: "שבע שכבשו ושבע שחלקו", --- 
די 7 יאָהר װאָס מ'האָט איינגענומען און די 7 יאָהר װאָס מ'האָט צעטיילט, 
נאָכגעפאָלגט דִי תקופה פון גלגל האָט די לאנגע פּעריאָדע פון 809 יאָהר, 
ווען דער משכן איז געשטאנען אין שילה אויף א פעסטערער באזע. נאָך 
ידעם חורבן פון "משכן שילה" איז פארביי 87 יאָהר, ווען דער משכן האָט 
זיר אויפגעהאלטען אין "נוב וגבעון". דערנאָך איז ער געקומען צו זיין אמת'ער 
נחלה, צו זיין עביג באשטימטען פּלאץ, ווען מ'האָט אויפגעבויט דעם בית 
המקדש אויף דעם הר הבית אין ירושלים. 

אָבער פּונקט וי דער "משכן" האָט אױסנעדריקט צייטוייליגקייט, 
ארעי'דיגקייט, האָט אָבער דער בית המקדש, פארקעהרט, אויסגעדריקט איי- 
ביגקייט, מעהר קבע וי ארעי. דער מקדש האָט געהאט זיין באשטימט 
אָרט פון דור דורות אויפ'ן "הר מוריה", וואו די קדושה איז געווען 
אן אייביגע : "זאת מנוחתי עדי עד", דער מקדש האָט געשעפּט זיין הױפּט 
קדושה פון זיין אָרט אויף וועלכען ער איז געשטאנען ביז אייביג --- ווייל 
דער פּלאץ איז הייליג געװאָרען דורך די ג-טליכע פּאסירונגען, װאָס 
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האַבען זיר אויף דעם איבערגע'חזר'ט, און דורך דעם איז ער באשטימט גע- 
װאָרען אלס דער יסוד פון דער העכסטער קדושה. אָט דאָס היילינע אָרט 
האָט געשפּילט א וויכטיגע ראָלע אין דער אנטשטייאונג פון דער בריאה. וי 
די חז"? זאַנען : אז דאָרט איז אִדם הראשון באשאפען געװאָרען ; דאָרט 
האָט ער מקריב געווען זיין ערשטען קרבן ; דאָרט איז געווען דער מזבח וואו 
קיז און הב? און נח האָבען מקריב געוועז זייערע קרבנות ; דאָרט האָט אברהם 
אַבינו געבראכט זיין בןדיחיד צו דער עקידה ; דאָרט האָט יעקב געזעהן זיין 
הימלישען חלום פון "סולם מצב ארצה וראשו מגיע השמימה", אוּן דאָרט 
האָט דער בחיר האָבות פאָראויסגעזעהז דעם בית אלקים און שער השמים, 
אנדערש איז אָבער די קדושה פונ'ם משכן ; נישט דאָס אָרט האָט געהיי- 
ליגט דעם משכן נאָר דער משכן האָט געהייליגט דאָס אָרט וואו ער איז 
געשטאנען. 

װאָס לערענט אונז אָט די גרויסע פּעריאָדע פון קרוב 900 יאָר, װאָס דער 
"משכן" אין בית הכקדש האָט פארנוכמען ? װאָס פאר מוסר השכ? קענען 
דערפון ארויסנעמען די דורות האחרונים, װאָס האָבען נישט זוכה געווען צו 
געניסעז פון דעם צייטווייליגען משכן אָדער בית המקרדש ? 

די תורה װאָס איז א אייביגע, לערענט אונז א מוסר השכ? װאָס אַנבא- 
לאנגט אונזערע הייליגע שוהלען. וויי? מיר האָבען ניט זוכה געווען אין 
אונזערע דורות צו א בית המקדש, אַדער א משכן, "ועכשיו שחרב בית 
המקדש... ואין לנו לֹא כהן בעבודתו"... האָבען מיר אלע אידען די גרויסע 
אויפנאבע צו הייליגען אונזערע "מקדשי מעםט?" -- מיט דער הייליגקייט 
װאָס טיר אליין וועלען האָבען. נישט מיט "סאַשעל אקטיוויטיס" אין די 
סענטערס, און אפילו ניט מיט א פּראכטפולען דזשים אין סענטער, נאָר 
מיט דער קדושה װאָס מיר אליין וועלען אריינברענגען אין אונזער שוהל; 
אונזער הייליג לעבען קען אריינברענגען די שכינה אין אונזערע שוהלען! 
װי דער פּסוק זאָגט: ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם - בתונכו 
לא נאמר אלא בתוכם, בתוך לבו של כל אחד ואחד, די היינטיגע 
שוה? װאָס פארנעמט דעם פּלאץ פון דעם אמאָליגען בית המקדש קען נאָר 
דאן האָבען די הייליגע השפּעה, אויב די השראת השכינה וועט זיין "בתור 
כ? אחר ואחד", -- ווען די שכינה װועט זיין קענטיג אויף די שוה? באזוכער 
אליין, דאן קען די שכינה פארנעמען איהר געהעריגען פּלאץ אין דעם בית 
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המקדש מעט. דער רבש"ע זאָגט: איך קען געפינען מיין בית המקרש 
אין א אידיש הארץ. ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם, ביי זיך גופא -- 
דארף יעדער איד זיך מאכען א מקדש --- און ביי איהם, אין זיין הארץ זאָל 
רוהען די שכינה, האָט דער גרויסער ר' מנחם מענדעל? מקאַצק זצ"ל, 
געטייטשט ; מיט דעם װעט עֶר אריינברענגען די שכינה אין שוהל און 
אונזערע שוהלען וועלען האָבען די געהערינע גייסטינע השפּעה, ביז 
מיר וועלען זוכה זיין שיבנה בית המקדש במהרה בימינו ! 


1 וע 
דער מרדכיגייסט אין אידישען פּאָלק 


אונזער היסטאָרישע מגילה, װאָס איזן ביי אונז אידען פאראייביגט 
געװאָרען, הייסט "מנילת אסתר". סמיט װאָס האָט אסתר זוכה געווען, 
אז די מנילה זאָל זיך אָנרופען אויף איהר נאָמען און ניט מנילת מררכי? 
אייגענטליך האָט דאָך מרדכי אויך געשפּילט א וויכטיגע ראָלע אין דעם 
גרויסען נס פון פּורים. דעם ענטפער צו דער פראנע געפינען מיר אין דער 
מגילה. 

עס שטעהט אין דער מגילה "ותקרא אסתר להתר מסריסי המלר אשר 
העמיד לפניה ותצוהו על מרדכי לדעת מה זה ועל מה זה, (אסתר ד) -- 
אסתר האָט גערופען צו התך, איינער פון דעם מלך'ס באדינער, װאָס איז 
געשטאנען נעבען איהר און זי האָט אַנגעזאָגט צו געהן צו מרדכי'ן און זיך 
ערקונדיגען װאָס ער טוט און פארװואָס ער טוט דאָס. װוי אונזערע חז"? זאָגען 
אין מדרש "לדעת מה זה ועל מה זה. אמרה לו לך אמור לו, מימיהם של 
ישראל לא באו לצרה כזאת, שמא כפרו ישראל בזה אלי ואנוהו, שמא כפּרו 
בלוחות דכתיב בהם, מוה ומזה הם כתובים" (מד"ר מגילת אסתר ח'). 
אסתר האָט געװאָלט וויסען פארװואָס איז געקומען די ביטערע גזירה אויפ'ן 
אידישען פאָלק. אסתר האָט געזאָגט צו התד, געה זאָג צוֹ מרדכין, אז 
אזוי לאנג וי אידען עקזיסטירען האָבען זיי נאָך ניט געהאט אזא צרה. 
טאָמער האָבען די אידען געלייקענט אין דעם װאָס זיי האָבען געזאָגט "זה אלי 
ואנוהו" דאָס איז מיין גדט און איד װועל איהם באשיינען, אָדער אפשר האָבען 
זיי געלייקענט אין די לוחות װאָס ביי זיי שטייט "מזה ומזה הם כתובים" 
--- זיי זיינען געשריבען געװאָרען אויף ביירע זייטען. 

מיר דארפען פארשטיין דעם זין פון אונזערע חז"ל, װאָס די אידען האָ- 
נען פארדינט אזא הארבע שטראָף פון להשמיד ולהרוג ולאבר את כל 
היהודים, צוליב דעם װאָס זיי האָבען געלייקענט אין דעם "זה אלי ואנוהו". 
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עסטעטיק און עטיקס 


עסטעטיק איז א רייכער שטריך אין א מענשליכע נשמה, אז מען ול 
ויד איבערצייגען די שעהנקייט פון א מענשליכע נשמה קען מען דאָס אִמפּי 
שאצען מיט דעם מענשליכען עסטעטישען חוש. 


די אידען האָבען פון שטענדיג אֵן באוואונדערט די שעהנקייט פון 
מענשליכען לעבען. אויף אזוי ווייט אז מיר האָבען געווידמעט א באזונדערע 
ברכה אויף א שיינעם מענש, אַדער שיינע בוימער. אז איינער זעהט 
א שעהנעם מענש אָדער א שעהנעם בוים דארף ער מאכען די ברכה פון 
"ברור שככה לו בעולמו" (זעה ברכות נ"ה ע"ב און תוספות ע"ז ב' און 
או"ח רכ"ה), און דערפאר געפינען מיר א באזונדערע מצוה פון "זה אלי 
ואנוהו" התנאה לפניו וכו', סוכה נאה, לולב נאה, טלית נאה. (שבת קל"ג), 
| דאָס הייסט, אז מיר דארפען באשיינען ג-ט מיט די מצוות : א שעהנע סוכה, 
א שעהנעם לולב, א שעהנעם טלית. 


די הידור מצוה איז ניט נאָר א חלק פון דער מצוה נאָר אויך אן אויס- 
דרוק פוז דעם מענשליכן רצון און פארשטאנד וועגען "הכרת הבורא". מיט װאָס 
מעהר שעהנקייט דער מענש פארפּוצט און באצירט די מצוה, אלץ מעהר 
צייגט ער צוגעבונדענקייט צו ג-טליכקייט און דער תורה. הידור מצוה אין 
אז אינערליכער אויסדרוק פון מענשליכע ליבשאפט צו דער מצוה. די שעהנ- 
קייט פון דער מצוה איז פון שטענדיג אַן געווען דער באראמעטער פון דעם 
רעליגיעזען איינפלוס אויף דעם אידישען לעבען. אונזערע רעדנער און 
מטיפים װאָס האָבען געװועקט דאָס אידישע הארץ צו גלויבען און דערנענ- 
טערונג צו ג-ט און פאָלק, האָבען. שטענדיג באצירט זייערע געראנקען מיט 
אויסדרוקען און ווערטער פון חז"ל. זיי האָבען געשעפּט זייער וויסענשאפט 
פון די קוואלעז, װאָס האָבען געפּלאָסען פון אונזער תורה הקדושה. 

ווען מיר פארלירען דעם חוש פאר הידור מצוה ווערט שוין אָפּגעטעמפּט, 
ממילא, אונזער חוש פאר דער מצוה אליין. װאָס מעהר מיר דערווייטערען זיך 
פון פארשענערען די מצוה אלץ מעהר ווערט די מצוה דערווייטערט פון אונז. 

אסתר האָט געוואוסט פון דער גזירה פון "להשמיד ולהרוג"... אָבער איין 
זאַךר האָט זי ניט געקענט פארשטיין, מיט װאָס האָט זיך דאָס אידישע 
פאלק אזוי פארזינדיגט צו ליידען פון אזא הארבע שטראָף פון פארניכטונג ? 
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אסתר האָט געפרעגט ; מה זה ועל מה זה ? יעדער חטא האָט זיך זיין עונש. 
װאָס איז דער חטא פון דעם הארבען עונש פון להשמיד ולהרונ {ָ 

"שמא כפרו בזה אלי ואנוהו ?" אפשר האָבען די אידען אָנגעהויבען צו 
נרינגשעצען די מצוה פון באשיינען דעם אידישען רעליגיעזען לעבען ? 

אסימילאציע האָט זיךד שטענדיג אָנגעפאנגען ניט מיט דערווייטערונג 
גלייר פון די מצוות, נאָר מיט דערווייטערונג פון די הידור מצוות. 
מ'האָט זיי אָנגעהויבען צו באפּוצען מיט דער נישט-אידישער שעהנקייט, 
מיט פרעמדע דעקאָראציעס און צירונג. 

דאָס געהן צו אחשורוש'עס בעלער און עסען פון זיינע סעודות, איז 
געווען אן אויסדרוק פון אידישער התפּעלות פאר פּערסישען נלאנץ און 
פּערסישער שעהנקייט. 

די צווייטע אורזאכע פון דער גזירה האָט אסתר געטראכט, איז געווען 
ווייל זיי האָבען געלייקענט אין די לוחות ואָס ביי זיי שטייט : "מזה ומזה 
הם כתובים" --- אז די לוחות זיינען געוועז באשריבען אויף ביירע זייטען -- 
אויף דער אינערוויינינסטער און אויסערווייניגסטער זייט. 

זעהר סימבאָליש זיינען די לוחות פאר'ן אידישען פּאָלק! דער איר 
פּונקט וי די "לוחות" האָט געהאט אן אלזייטיגען אויסזעהן. װוי דער איד 
פיהרט זיך אין זיין אייגענער אטמאָספערע און זיין אייגענער וועלט, אזוי 
פיהרט ער זיך אויך כלפּי חוץ, פאר דער אויסערליכער ועלט. דער איר 
װאָס ער איז ביי זיך אין דערהיים, דער זעלבער איד דארף ער זיין אין גאס, 
מיט וועמען ער קומט אין בארירונג אין דער אויסערליכער וועלט דארף דאָס 
פּינטעלע איד פון איהם ארויסשיינען. "ואדברה בעדותיך נגד מלכים ולא 
אבוש", (תהלים). דור המלד האָט געזאָגט, אז די זעלבע שפּראך װאָס איך 
רעד צו מיינע ברידער און צום אידישען פאלק -- ואדברה בעדותיך -- די 
זעלבע שפּראך רעד איך אויך ווען איך געפין זיך צווישען דיפּלאָמאטען 
און קעניגען. די לוחות באגלייטען דעם איד מזה ומזה, צי ער געפינט זיך 
ביי זיך אין דער היים אָדער אין גאס. צי ער געפינט זיך אין א אידישער 
אטמאַספערע אָדער אין א ניט-אידישער אטמאָספערע. 

אסתר האָט באוואונדערט די חוצפּה'דיגע האנדלונג פון דעם דעמאגאָג 
המן הרשע. וי נעמט זיך צו המן'ען אזא מין ברייטקייט, אזוי פיל עזות צו 
פארלאנגען פון דעם אירישען פאָלק, אז מיר זאָלען זיר בוקען און קניען פאר 
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מענשליכע געשטאלטען ? ווייסט דען ניט המן הרשע די עקשנות פון דעם 
אידישען פאלק ? אז דער איד בוקט זיר ניט צו עבודה זרות ? 
"ויבז בעיניו לשלוח יד במרדכי לבדו" --- המן האָט ניט געוואגט צו 
פירען א קאמף מיט מרדכיץ אליין, ווייל ער האָט געוואוסט, אז דאָס גאנ- 
צע פאָלק האָט מרדכי'ס גייסט. ווען ער װאָלט וויסען אז נאָר "מרדכי לא 
יכרע ולא ישתחוה" װאָלט ער זיכער פארפירט א קאמף מיט מררכי'ן אליין. 
אַבער װוי עס שטייט "כי הגידו לו את עֹם מרדכי", אז דאָס גאנצע אידישע 
פאלק סימבאַליזירט די עקשנות פוז מרדכי'ן. אויב ביי אלע אידען ברענט א 
פונק פון מרדכי'ס עקשנות און גלויבען, דַאן "ויבקש המן להשמיד את כל 
היהודים אשר בכל מלכות אחשורוש עם מרדכי", ניט נאַר דעם איד האָט 
ער געװאָלט פארניכטען נאָר ארויסרייסען דעם מרדכי פון דעם איד ! 
דערפאר שטייט ניט אין דער מנילה "ומרדכי לא כרע ולא השתחוה", אז 
מרדכי האָט זיר ניט געבוקט און געקניעט, בלשון עבר, נאָר עס שטייט 
"ומרדכי לא יכרע ולא ישתחוה", בלשון עתיד, --- ער וועט זיר קיינמאָל ניט 
קניען אָדער בוקען. המן האָט געזעהן אין מרדכי'ן דעם אייבינען איד װאָס 
וועט זיך קיינמאָל ניט בוקען און קניען פאר פרעמדע אידעאלען און 
קולטורען. און פאר דעם האָט אסתר מוראַ נעהאט און געזאָגט "מה זה 
ועל מה זה" ? טאַמער איז --- אונטער דעם איינפלוס פון מלכות אחשורוש -- 
ביי די אידען געווען די תורה געשריבען נאָר אויף איין זייט -- נאַר 
כלפּי פּנים --- פאר זיך אָבער ניט כלפּי חוץ פאר דער וועלט, און ווען די 
תורה װערט א האלבע, קען דאָס דערפיהרען, חס ושלום, צו דער נזירה 
פון "להשמיד ולהרוג את כ? היהודים"... וויי? די אויסערליכע וועלט בא- 
וואונדערט ניט אונזער שמייכלען צו דער וועלט נאָר אונזער פעסטקייט 
און ענטשלאָסענהײט ! די װעלט רעספּעקטירט אונז ניט פאר אונזער 
בויגען זיד פאר פרעמדע איינפלוסען נאָר פאר דעם עקשנות'דיגען "לא יכרע 
ונא ישתחוה". 
די דריי קינדער אין מרדכי'ם צייט 
דער מדרש ברענגט אן אינטערעסאנטען מאמר חז"?, װאָס איז אן 
אמת'ע אילוסטראציע װאָס עס האָט פּאסירט אין די צייטען פון מרדכי, און 
או אמת'ער מוסר השכל פאר אונזער דור. דער מדרש דערציילט: "בשעה 
שנחתמו אותן האגרות ונתנו ביד המן, ויבא שמח הוא וכל בני חבורותו 
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ופּגעו במרדכי שהוא הולך לפניהם, וראָה מרדכי שלשה תינוקות שהיו באים 
מבית הספר, ורץ מרדכי אחריהם, וכשראָה המן וכל חבורותו שהיה רץ מרדכי 
אחרי התינוקות הלכו אחרי מרדכי לדעת מה ישאל מרדכי מהם, כיון שהניע 
מרדכי אצל התינוקות שאל לאחד מהם פּסוק לי פּסוקיך. "אַל תיראָ מפּחד 
פּתאום ומשואת רשעים כי תבוא", (משלי ג)). פּתח השני ואָמר אני קריתי 
היום ובזה הפּסוק עמדתי מבית הספר; "עוצו עצה ותופר דברו דבר ולא יקום 
כי עמנו אל", (ישעיה ה'). פּתח השלישי ואמר : "ועד זקנה אני הוא ועד שיבה 
אני אסבול אני עשיתי ואני אשאָ ואני אסבול ואמלט". כיון ששמע מררכי 
כר שחק והיה שמח שמחה גדולה. אָמר לו המן מה היא זאת השמחה ששמחת 
לדברי התינוקות הללו? אָמר על בשורות טובות שבשרוני שלא אפחר מן 
העצה הרעה שיעצת עלינו. מיד כעס המן הרשע ואַמר אין אני שולח ידי 
תחלה אלא באלו התינוקות..." 


די דערציילונג פון מדרש איז : "ווע די בריף זיינען גע'חתמ'עט געוואָ- 
רען פון מלך און געגעבען געװאָרען צו המנ'ען אין האנד, זיינען ער און זיינע 
חברים געקומען גאנץ פריילאך, און האָבען באגעגענט מרדכי'ן געהן פאר 
זיי, און מרדכי האָט געזעהן 8 קינדער געהען פון חדר, איז מרדכי געלאָפען 
נאָר די קינדער. וי המן מיט זיינע חברים האָבען געזעהן װוי מרדכי לויפט 
נאָך די קינדער, זיינען זיי אויך נאָכגעגאנגען צו הערען װאָס מרדכי וועט 
פרענגען ביי די קינדער. װוי מרדכי איז צוגעקומען צו די קינדער, האָט ער 
געפרעגט ביי איינעם פון זיי : זאַג מיר דיין פּסוק װאָס דו האָסט היינט גע- 
לערענט ? האָט דער קינד געזאָגט צו מרדכי : "דו זאָלסט ניט קיין מוראַ האַ- 
בע פאר א פּלוצלינגע שרעק, און פאר דער ברומונג פון די רשעים װאָס װועט 
קומען". דאָס אנדערע קינד האָט געזאָגט : איד האָב היינט געלערענט פּסוקים 
און ביי דעם דאָזיגען פּסוק בין איר געבליבען שטעהן אין חדר --- ''גיט אייר 
עצות, זיי וועלען געשטערט וערען, רעדט אייערע רייד זיי וועלען ניט 
בלייבען שטיין, ווארום מיט אונז איזן ג-ט". דער דריטער האָט געזאָגט 
דעם פּסוק: "ג-ט זאָגט, ביז דער עלטער בין איד דער זעלבער און ביז דער 
עלטער װעל איך טראָגען די משאָ, איר האָב געמאכט, און איך װעל טראָגען 
די משא, און איך על רעטען". װי מרדכי האָט געהערט די פּסוקים האָט 
ער געלאכט און שטארק זיך געפרעהט. האָט המן געזאָגט צו מרדכי ; װאָס 
איז די שמחה, װאָס פרעהסטו זיר אזוי אויף די רייד פון די קינדער ? האָט 
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מרדכי געזאָגט, איד פרעה מיך אויף די גוטע בשורות װאָס זיי האָבען מיר 
אַנגעזאָגט : איר זאל ניט מורא האָבען פאר די שלעכטע עצה, װאָס דו האָסט אן 
עצה געגעבען אויף אונז. איז המן בייז געװאָרען און האָט געזאָגט : דאָס 
ערשטע װועל איך הרג'ענען די 3 קינדער"... 

זעהר מערקווירדיג איז, דער עפּיזאָד אין דעם אױיבענדערמאַנטען מדרש, 
װאָס אין זיי שפּיגעלט זיך אִפּ די 2 קאָנטראסטען : מרדכי'ס ליבשאפט און 
המז'ס פיינטשאפט צו אידישע קינדער. 

אידישע קינדער האָבען פון שטענדיג אָן, ארויסגערופען א קוואל פון 
האַפנונג און שמחה, ביי די מרדכי'ס פון יעדען דור, און גלייכצייטיג 
האַפנונגסלאָזיקײיט און שרעק ביי די המנ'ס פון יעדער תקופה. װאָס שרעקען 
זיד אזוי די המנ'ס פאר די אידישע קינדער ? אונזערע חז"? האָבען שוין 
קאנג געגעבען דעם ענטפער צו דער דאָזיגער פראגע : "אל תגעו במשיחי -- 
אלו תנוקות של בית רבן". די קינדער װאָס שעפּען זייער גייסטיגער יניקה 
פון דעם בית רבן, זיינען געווען פאררעכענט פון שטענדיג אָן פאר די 
אידישע משיחים, וועלכע זיינען געווען דער יסוד פון דעם אידישען עקזים- 
טענץ און אידישער צוקונפט. 

די קינדער װאָס האָבען געשפּינט די גאָלדענע קייט װאָס שטאמט פון 
בית רבן זיינען געווען אונזערע גבורי החיל װאָס האָבען געװואָרפען א שרעק 
אויף אונזערע שונאים.., "מפּי עוללים ויונקים יסדת עוז, למען צורריך 
להשבית אויב ומתנקם". (תהלים ח') --- פון די מיילער פון די קליינע 
קינדערלעד האָסטו געגרינדעט דיין שטארקייט גענען דיינע באליידיגערס 
צו צושטערען דיינע פיינט, און די װאָס ווילען נעהמען נקמה אין אונז. 
אונזער שטארקייט איז שטענדיג געווען די שוואכע קליינע קינדערלעך, 
װאָס האָבען מיט זייער "קול יעקב" געזיגט איבער די "ידים ידי עשו"! 

קינדער זיינען דער באראמעטער װאָס צייגט דעם גייסטיגען און קול- 
טורעלען צושטאנד פון א פאָלק; קינדער װואָס רעדען פון זיך ארויס די גע" 
דאנקען און ווערטער פון זייערע ע?טערען; קינדער זיינען דער בת קול 
װאָס רעדען ארויס די אידעאלען און געפילען פון א פאָלק, 

ווען מרדכי האָט געזעהן וי המן מיט זיינע פריינד זיינען צופרידען 
פון אידישע צרות און ליידען, און אויף די ווענט פון פּערסיע איז אָנגע- 
שריבען די פּראָקלאמאציע פון "להשמיד ולהרוג את כל היהודים", האָט ער 
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געװאָלט אָנטאפּען דעם דופק פון דעם אידישען פאָלק, צי האָט עס זיין 
האַפנונג אין גדט ניט פארלאָרען ? און דער בעסטער דופק װאָס פּולסירט 
די אידישע הארץ זיינען די אידישע קינדער, 
די דריי פאָרטען עמלקים 

דערפאר האָט מרדכי אָפּנעשטעלט די 8 קינדערלער ווען זיי זיינען 
ארויסגעגאנגען פון חדר, און געזאָגט צו זיי : "פּסוק לִי פּסוקיך" --- זאָגט 
מיר אייערע פּסוקים. פון אייערע פּסוקים וועל איך זיך קענען איבערציינען 
װי עס האלט מיט'ן גייסטיגען מצב פון דעם אידישען פאָלק. און יעדעס 
קינד האָט געלייענט א באזונדערען פּסוק פאר מרדכי'ן, און יערער פּסוק 
ענטהאלט אין זיר א באזונדערע רפואה צו 9 מינים אנטיסעמיטישע קראנק- 
הייטעז. דער ערשטער קינד האָט געלייענט פאר איהם דעם פּסוק: "אל תיראַ 
מפּחד פּתאום ומשואת רשעים כי תבוא" -- זאָלסט נישט קיין מורא האָבען 
פון פּלוצלינגע שרעק, און ניט מורא האָבען פַאר די ברומונג פון די רשעים 
װאָס וועלען קומען. 

עס איז פאראן א סאָרט אנטיסעמיטיזם װאָס ברעכט אויס וי א וואו?- 
קאן, ער קומט מיט א שטורעם און געהט אװעק מיט א שטורעם, אין 
פאָרם פון פּאַגראַמען און גזירות. אָט די אלע אויסברוכען װאָס זיינען 
געקומען אין רוסלאנד און אנדערע לענדער, זיינען געווען אן אויסדרוק פון 
דעם סאַרט מין אנטיסעמיטיזם װאָס מרדכי'ס קינד האָט דאָס גערופען פּחד 
פַּתאום, פּלוצלינדיגע שרעק. 

דערפאר לייענען מיר פּרשת זכוֹר דעם שבת פאר פּורים, װאָס מיר דער- 
מאַנען די פּרשה צו געדענקען אויסצומעקען דעם זכר פון עמלק. אייגענטליך 
מיט װאָס האָט זיך עמלק אזוי פארהאסט ביים אידישען פאלק װאָס מיר 
זיינען פארפליכטעט מיט אן "עשה" און "לא תעשה" צו געדענקען און ניט 
צו פארגעסען אויסצומעקען עמלק'ן, דעם גרעסטען שונא פון דעם אידישען 
פאלק ? מיר האָבען דאָר געהאט גרעסערע שונאים װוי עמלק? דער ענטפער 
איון: "אשר קרך בדרדך" -- עס האָט אונז געטראָפען אויפ'ן װעג, ניט 
געגעבען קיין מעגליכקייט אונז, צוצוגרייטען זיך געגען דעם אָנגריף פון 
שונא. און די שונאים וואקסען אלעמאָל אויס בדרך ווען מיר זיינען 
אויפ'ז וועג, װועז מיר וואנדערען. 

דאָס צווייטע קינד האָט דערמאַנט פאר מרדכי'ן אן אנדער פּסוק װאָס 
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האָט. צו טאָהן מיט דיפּלאָמאטישען אנטיסעמיטיזם, װאָס הויבט זיר ניט 
אַן מיט פּאָגראָמען. און גזירות, אָבער הויבט זיך אָן מיט רעדעס אין די 
פּארלאמענטען, און שארפע אויסרופען געגען אונז אין אוניווערזיטעטען א. 
ד. ג. די העצעס הויבען זיך אָן ביי דער אינטעליגענציע און לאָזען זיך 
אויס ביי די מאסען. וועגען דעם מין אנטיסעמיטיזם, האָט דאָס קינד גע- 
לייענט א באזונדערען פּסוק : "עוצו עצה ותופר דברו דבר ולא יקום, כי 
עמנו אל" -- זאָלען זיי זיר באראטען, און רעדען װאָס זיי ווילען, זאָלען 
זיי פירען פּראפּאגאנדע רעדעס, אָבער זייערע עצות און זייערע רעדעס 
וועלען קיין ווירקונג ניט האבען, ווייל ג-ט איז מיט אונז ! 

דער דריטער פּסוק ענטהאלט אין זיר אן ענטפּער צו דעם רעליגיעזען 
אנטיסעמיט., איינע פון די באשולדינוננען געגען דעם אידישען פאֶלְק אין 
דער צייט פון "נס פּורים" איז געווען דאָס : "ורתיהם שונות מכל עם? -- װאָס 
אונזער רעליגיע איז אן אנדערע וי פון אלע פעלקער. המן האָט געװאָלט 
אויפרייצען די מאסען געגען דעם אידישען פאָלק מיט דער טענה, אז אונזער 
רעליגיע איז אן אייגענארטיגע, א זעלבסטשטענדיגע, װאָס לאָזט זיך ניט 
אסימילירען און רעפאָרמירען פון אנדערע פעלקער. די אלע קרייצצוגען 
און פּאַנראָמען געגען דעם אידישען פאלק האָבען זיך אָנגעפאנגען אין נאָ- 
מען פון רעליגיע... 

"מלחמה לד' בעמלק מדור דור" -- עס איז א ג-טליכע מלחמה מיט 
עמלק פאר אלע דורות... אויף דעם זאָגט אונז די תורה : "תמחה את זכר 
עמלק מתחת השמים", פון דעם װאָס עמלק טשעפּעט זיך און אטאקירט "אונ- 
זער הימלישקייםט", דעם זכר זאָלסטו אפּמעקען. 

וי טרעפליד איז וועגען דעם דער הייליגער זוהר : אמר"ש וכי קלה היא 
בעיניך קרבא דא דעמלק תא חזי מיום דאיתברי עלמא עד ההוא זימנא 
ומההוא זימנא עד דייתא מלכא דמשיחא לא ישתכח כוותיה לא בגין חיילים 
תקפין ותגאנין אל דבכל סיטרא דקוב"ה, -- ר"ש האָט געזאָגט, זייט די 
וועלט איז באשאפען געװאָרען ביז עמלק, און פון עמלק ביז משיח וועט קו- 
מען, איז ניט געפונען געװאָרען אזא גרויסער שונא וי עמלק, ניט צוליב 
זיינע שטארקע סאַלדאטען, נאָר דערפאר ווייל עמלק האָט געפירט א מלחמה 
געגען ג-ט. דאָס האָט דאָס דריטע קינד געזאָגט: פון אונזערע הערצער 
וועסטו המן הרשע. - ניט קענען ארויסרייסען אונזער גלויבען אין ג-ם ! 
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וויי? מיר גלויבען "וער זקנה אני הוא ונו'... אני עשיתי ואני אשאָ 
ואני אסבו? ואמלט" --- מיר גלויבען אין אלע הנהנות, אז אלעס ווערט 
געפירט פון קוב"ה און אין אלע אונטערנעמונגען פאר אונז און געגען 


אונז זעהען מיר דעם א נ י ! מיר לעבען מיט דעם "תשועתם היית 
לנצח ותקותם בכל דור ודור". 


ת ש א 
דער חטא פון ענל הזהב 


איז דער היינטיגער סדרה ווערט דערמאַנט וועגען דעם חטא פון עגל; 
וי אידען האָבען געזינדיגט מיט'} עגל, ווען משה רבנו איז ארויף אויף 
דעם הימעל נעמען די לוחות און האָט זיר פארזאמט פערציג טעג. ווען משה 
רבנוּ איז ארונטערגעקומען פון הימעל און געזעהן וי אידען טאנצען ארום 
דעם גאָלדענעם קאלב, האָט משה רבינו אװועקגעװואָרפען די לוחות און זיי צע- 
בראַכען אונטער'ז בארג. 

דער ירושלמי זאַגט: "רשב"ן בשם ר' יונתן, הלוחות הי' אורכן |' 
טפחים, משה תפש בטפחיים, וּהקב"ה בטפחיים, וטפחיים ריוח באמצע, כיון 
שעשו ישראל אותו מעשה, ביקש הקב"ה לחוטפן מידו של משה וגברה ידו 
של משה וחטפּן ממנו, הוא שהכתוב משבחו בסוף ואומר ולכל היד החזקה, 
יהא שלמא על ידא דגברת עלֹּיה מינאי" (ירושלמי תענית פּ"ד ה"ה). 

דאָס מיינט: ווען משה איז ארויף אין הימעל צו נעמען די לוחות 
אוּן די אידען האָכען דאן געמאכט דעם עגל, האָט דער רבש"ע גע- 
וואָפּט ארויסנעמען די לוחות פון משה רבינו'ס האנט האָט משה רבינו'ס האנט 
איבערשטארקט און ר'האָט ארויסגעכאפּט די לוחות פון די הענט פון רבש"ע. 
האָט השי"ת אױסגעדריקּט צופרידענהייט מיט דעם װאָס משה האָט ארויס- 
געכאפּט די לוחות. די דאנקבּארקייט פאר משה רבינו'ס האנדלונג מיט די 
לוחות װוערט דערמאַנט אין פּסוק "ולכל הּיד החזקה". 

דער זעלבער געדאנק ווערט אויך דערמאַנט אין אן אנדערען לשון אין 
אָבוּת דר' נתז, אז משה רבינו'ס שטארקייט איז באשטאנען נישט אין דעם 
װאָס ער האָט חלילה, געװאָלט בּאזיגען דעם רבש"ע כביכו?, נאָר ער האָט 
נעװואַלט באזיגען די זקנים. װוי עס שטעהט דערמאַנט "נטלן וירד והי' שמח 
שמחה גדולה, כיון שראָה אותו סרחון שסרחו במעשה הענל, חזר לאחוריו 
וראוּ אותּו שבעים זקנים וּרצו אחריו, הוא אחז בראש הלוח והן אחזו בראש 
הלוח, חזק כֹּחו של משה מכּולם, שנאמר ולכל היד החזקה ולכל המורא הנדול 


=" 441 -- 
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אשר עשה משה לעיני כ?ל ישראל, נסתכ? בהן וראה שפּרח כתב מעליהן, אָמר 
האיד אני נותן להם לישרא? את הלוחות שאין בהם ממש אחוז ואשברם" וכו". 
(אָבות דר' נתן פּ"ב) -- ווען משה האָט געבראכט די לוחות האָט ער זיך 
שטארק געפרעהט מיט דער מתנה װאָס גיט האָט איהם געגעבען, אָבער 
דערזעהענדיג די גרויסע זינד װאָס אידען זיינען באגאנגען דינענדיג דעם 
עגל, איז ער צוריק געגאנגען צום בארג און געװאָלט צוריקנעמען די לוחות, 
וי די זקנים האָבען דאָס דערזעהן זיינען זיי נאָכגעלאָפּען נאָך איהם, זיי 
האָבען געהאלטען איין שפּיץ פון לוח און ‏ משה דעם אנדער שפּיץ פון 
לוח, אָבער משה רבינו'ס כח איז געווען שטארקער איבער די זקנים, און 
ער האָט ארויסגעכאפּט די לוחות פון זייערע הענט, און דערזעהענדיג וי די 
אותיות פון די לוחות שוועבען אין דער לופט האָט משה רבינו געזאָגט: 
וי קען איך זיי געבען ליידיגע לוחות אִהן אותיות? און ער האָט זיי צעבראַכן. 
אייגענטליר, זעהט זיך אן אָפענע סתירה צווישען ביידע מאמרים, פון 
אבות דר' נתן און דעם ירושלמי. לויט דעם ירושלמי, אין די שטארקייט 
פון משה רבינו באשטאנען אין דעם װאָס ער האָט געקראָגען די אויבערהאנר 
איבער דעם רבש''ע אויף יאַ צו געבען די לוחות די אידען, און לויט'ן אָבות 
דר' נתן וװוערט די זעלבע שטארקייט אויסגעטייטשט פארקערט, א משה 
רבינו'ס שטארקייט איז באשטאנען אין דעם װאָס ער האָט ארויסגעכאפּט 
די לוחות פון די זקנים, ניט צו געבען זיי צום אידישען פאָלק. און בכלל איז 
דער גאנצער אויסדרוק פון פּסוק און די דערמאַנטע חז"ל, אז דאָ האָט זיך 
גאָר געהאנדלט אין א "יד החזקה", אין דער שטארקער האַנט פון משה רבינו. 
האָט דען די פיזישע שטארקייט געשפּילט די הויפּט ראָלע אין דעם 
קאמף פון משה רבינו און די זקנים ? נאָר, דער הױפּט חטא פון עג? איז 
באשטאנען אין דעם װאָס די אידען אין דור המדבר האָבען איבערגעביטען 
גייסטיגקייט פאר מאטעריאליזם ; געגעבען די אויבערהאנד צו חומר איבער 
רוח. "וימירו את כבודם בתבנית שור אוכל עשב", (תהלים ק"ו). -- דער 
חטא פון עג? איז צום בעסטען אויסגעטייטשט געװאָרען פון דור המלך, אז 
זיי האָבען איבערגעביטען דעם כבוד פון דער ג-טליכקייט צו א געשטאלט פון 
אן אָקס װאָס עסט גראָז... ווען דער אָקס עסט גראָז עסט ער ניט נאָר די 
גראָז אליין אָדער די פרוכט אליין נאָר ער רייסט אויר ארויס די גראָז מיט'ן 
ווארצעל, "כלחור השור את ירק השדה", אויף דעם זאָגען די חו"ל: "בל 
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מה שהשור מלחד אין בו סימן ברכה" --- יעדע זאדך װאָס דער אָקס רייסט 
ארויס פון די ערד איז ניטאַ קיין סימן ברכה, ווייל דער אָקס רייסט ארויס 
די גראָז צוזאמען מיט דעם װאַרצעל. 
צווייערליי עבירות 

װאָס איז דער שורש פון תורה און אידישקייט ? באַ חבקוק והעמידם 
על אחת : "וצדיק באמונתו יחיה", (סוף מסכת מכות) -- חבקוק האָט דאָס 
אויסגעדריקט אין א פּסוק, אז די גאנצע תורה איז קאַנצענטרירט אויף איין 
געדאנק "אמונה", גלויבען... גלויבען אין זאכען װאָס דער מענש קען ניט 
באגרייפען מיט'ן שכל, און גלויבען אין זאכען װאָס קענען ניט קומען אין בא- 
רירונג מיט אונזערע מענשליכע חושים. אט די אמונה װאָס דער רמב"ם 
האָט פאַרמולירט סמיט'ן דריטען יסוד פון די 13 עיקרים : "אני מאמין 
באמונה שלימה שהבורא יתברך שמו אינו גוף ולא ישיגהו משיגי הנוף ואין 
לו שום דמיון כלל?" -- א איד דארף גלויבען מיט'ן גאנצען הארץ אז אלעס 
װאָס איז קערפּערליך און פיזיש, אלעס װאָס האָט צו טאָן מיט'ן חוש המישוש 
האָט ניט צו טאַן מיט ג-טליכקייט. נאַכדעם װוי משה רבינו איז ארויף אין 
הימעל נעמען די תורה, האָבען זיי נאָר געלעבט מיט די עראינערונגען פון 
די נסים גלוים װאָס זיי האָבען געזעהן אין דער מדבר ; די שטארקייט פון 
ג-טליכקייט איבער דעם מענשליכען כח. מיטאמאָל האָט אלעס אויסגע- 
װעפּט, און דער צווייפעל האָט זיך אַנגעהויבען שטארקען איבער דעם 
דור המדבר, און עס האָט זיך געשאפען א נייע לאָזונג : "עשה לנו אלקים 
אשר ילך לפנינו" --- גיב אונז אזא ג-ט װאָס מען זאָל איהם קענען זעהן 
און פיהלען פיזיש ניט נאָר גייסטיג, "כי זה משה האיש אשר העלנו מארץ 
מצרים לא ידענו מה היה לו" -- משה דער מענש װאָס האָט אונז געפירט 
און געלעבט און געאָטעמט מיט אונז אלס מענש וייסען מיר ניט װאָס 


עס איז געװאָרען מיט איהם, 
משה װאָס איז האלב-מלאך און האלב"מענש 


די אידען פון דור המדבר ואס האָבען באקומען די רוחניות'דיגע און פאַ- 
טערליכע השפּעה פון משה רבנו, זיי האָבן גוט געקענט זייער רבי'ז, זעענדיג 
איהם אין פארשידענע צייטען און אומשטענדען, האָבען זיי ארויסגעדרונגען 
דעם "דו פּרצופים" פון משה'ס געשטאלט. די צווייערליי געשטאלטען פון 
האלב מלאך און האלב מענש, וי די חז"ל זאָגען "מחציו ולמעלה אלקים 
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ומחציו ולמטה איש" --- אז משה רבינו האָט אין זיר פארקערפּערט די צוויי 
קאַנטראסטען : מענשליכקייט און הימלישקייט אין געשטאלט פון א 
מלאך, אין באצוג צו די פליכטען פון מענש צו מענש האָט משה רבינו ארויס- 
געוויזען פאָטערליכע און צערטליכע האנדלונג, "כאשר ישאָ האומן את 
היונק", אָבער אין באצוג צו די רעליגיעזץ פליכטען פון מענש צו ג-ט, 
אלס דער מקבל התורה פון גדט צו מענש, האָט משה רבינו אין זיך געהאט 
אן אומקאַמפּראַמיסליכע האנדלונג: דאָרט איון משה רבינו געווען נאָר 
מלאך, משה רבינו האָט אויסגעארבייט דעם ערשטען לייטער װאָס אויף 
איהם האָבען געקלעטערט די גדולי הדורות אנן גייסטיגע מנהיגים פון יעדען 
דור. אָט דער לייטער פון "מוצב ארצה וראשו מגיע השמימה" פון א מלאר 
אין געשטאלט פון א מענש ; פון חומר מיט רוח צוזאמען. דער דור המדבר 
װאָס האָט געזעהן משה רבינו'ן אין אלע זיינע פילפארביגע הימלישע קאַָ- 
לירען פון האלבען מענש און האלבען מלאך האָט זיך מיטאמאָל דער- 
שראָקען ; כי זה משה האיש -- דער משה װאָס האָט צו אונז ערשיינט 
אלס מענש, לא ידענו מה היה לו? פילייכט האָט זיך דער האלבער כח פון 
מַלְאד איבערגעשטארקט איבער דעם כח פון מענש ? 

וי טרעפליר עס איז דער טייטש פון רש"י, בנוגע אונזער געדאנק 
"כמין דמות משה הראה להם השטן שנושאים אותו באויר רקיע השמים? -- 
דער שטן האָט צערייצט די פאנטאזיע פון פאָלק און זיי פאָרגעשטעלט װי 
מעז טראָגט משה'ז אין דער לופט פון הימעל. דאָס הייסט, אז דער שטן האָט 
בעאיינפלוסט די געדאנקען פוּן פאָלק מיט א נייער לאָזונג; אז ביי משה 
רבינו, זייענדיג אַזוי לאנג אין הימעל האָט זיך ביי איהם אױיסגעװעפּט די 
ערּדישקייט און משה איז --- הימעל אליין... 

דאָס זאָגט דוד המלד : עס איז פאראן צוויי סאָרטען עבירות, אן עבירה 
שהנשמה תלויה בה און אן עבירה שאין הנשמה תלויה בה -- עס איז 
פאראן אן עבירה װואָס רייסט ניט ארויס אין גאנצען די נשמה פון אידענ- 
טום און אן עבירה װאָס רייסט יא ארויס אין גאנצען די נשמה פון אידענ- 
טום. "אין אומרים בּטריפות זו דּומה ?זו, חותכו מכאן ומתה, חוֹתכו מכאן 
וחיה". --- אין דער וועלט פון טריפות קען מען ניט פארגלייכען איינע צו די 
אנדערע, עס איז פאראן א שניט װאָס ברענגט ח"ו טויט, און עס איז פאראן 
א שניט װאָס ברענגט נאָר קראנקהייט און ווערט אויסגעהיילט. אמונה, װאָס 
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ברענגט לעבען צום אידישען פאָלק און ענטהאלט אין זיך די נשמה 
און עסענס פון אידענטום איז, אז מען רייסט אויס דעם גלויבען פון תורה 
און לעבען, רייסט מען ממילא אויס דאָס לעבען און די תורה פון מענש 
ווייל תורה מיט לעבען איז אזוי וויי דאָס פייער אין ליכט. 


"וימירו את כבודם בתבנית שור אוכל עשב". עס איז פאראן מענשען 
װאָס דענקען אז דער עול פון תורה װועט זיי פארביטערען דאָס זיסקייט פון 
לעבען, אז דער עול פון מצוות נעמט ביי זיי צו די פרייהייט פון לעבען, 
"והלוחות מעשה אלקים המה והמכתב מכתב אלקים הוא חרות ע? הלוחות", 
(שמות 5"ב). 


הגם די װוערק פון די לוחות זיינען ג-טליכע, אפילו די שריפט פון דער 
תורה זיינען הימלישע, דאָך איז דאָס חרות על הלוחות, און ר' יהושע בן 
לוי איז בארעכטיגט מיט זיין באמערקונג : "אַל תקראַ חרות אלא חירות", 
(אָבות פּ"ו) -- אז אין די הימלישע שריפט, אין די נ-טליכע לוחות קען מען 
נאָר נעפינען מענשליכע פרייהייט, און די װאָס בייטען איבער הימלישע 
צופרירענהייט פאַר אָקסישע אָדער קערפּערליכע צופרידענהייט, זיינטן 
זיי אין דער לאגע פון תבנית שור אוכל עֲשב. איינער פון די נדולי המוסר 
האָט באמערקט: אז די װאָס פארבייטען תורה פארגעניגען, װאָס איז חיי 
עולם, פאר וועלטליכע פארנגעניגען װאָס איז "חיי שעה" פארלירען זיי ביידע. 
די תורה פארגעניגען האָבען זיי דאָך ניט, און אפילו די וועלטליכע פארגעני- 
גען האַבען זיי אויר ניט. עס בלייבט נאָר ביי זיי די פאנטאזיע כתבנית 
שור אוכל עֲשׁב -- זיי האָבען ניט נאָר די גראָז װאָס דער אָקס עסט, נאָר 
אויר דאָס געשטאלט. 


דאָס איז פילייכט דער געדאנק פון ספרא אויף דעם פּסוק "קרב אל 
המזבח" : היה אהרן רואה את המובח כתבנית שור והיה מתיירא ממנו, 
(ספרא, שמיני). פון דעם ספרא זעהען מיר, אז עס קען אמאָל קומען א צייט 
אז פאר אלץ און פאר אלעמען װועט זיך געפינען צייט און פּלאץ אין דעם 
אידישען שוהל לעבען, אָבער פאר דער שכינה אליין, װאָס זי דארף זיין דער 
עיקר פון שוה?, פאר איהר איז קיין אָרט און קיין צייט ניטאָ! אונזער 
מזבח, ליידער, ווערט פארוואנדעלט אין דעם געשטאלט פון "שור אובל 
עשב", ער ווערט פארוואנדעלט אין א מאטעריאליסטישען אינסטרומענט.. 
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וויפיל קענען מיר פארלירען און וויפיל קענען מיר געווינען, נישט װאָס 
קענען מיר פארלירען און װאָס קענען מיר געווינען... 
איינגעשפארטקייט און נאַכגעביגקײט 

זעהר פּאטעטיש איז דאָס הערליכע בילד פון אבות דר' נתן, ווענען 
דער פאָרשטעלונג פון דעם קאמף פון משה רבינו מיט די זקנים ; נישט קיין 
פיזישץ שטארקייט האָט דער שוואכער משה רבינו געוויזען איבער די 
זקנים נאָר א שטארקע האנד האָט ער געוויזען, א האנד װאָס איז צונעבונ- 
דען מיט טויזענטער פעדים צום הארץ און נשמה פון אידענטום.. צוויי 
פארשידענע געדאנקעז-גאנגען זיינען זיר פאנאנדער געגאנגען צווישען משה 
רבינו און די זקנים ; צוויי געגענזייטיגע קאָנטראסטען זיינען געווען משה 
רבינו און די זקנים, וועלכע האָבען געצויגען זייער יניקה פון צוויי באזונ- 
דערע וועלטען --- משה רבינו האָט פארשטאנען אז טאנצען מיט א גאָל- 
דענעם קאלב אין איין האנד און האלטען לוחות אין דער אנדערער 
האנד איז ניט אויסגעהאלטען, לויט דעם גייסט פון דער תורה און אז מען 
קען ניט מאכען קיין פּשרות און קאָמפּראָמיסען ווען עס האנדעלט זיך וועגען 
די נשמה פון דער תורה, אנדערש איז אָבער געווען דער מהלד המחשבה 
פון די זקנים, װאָס האַבען געהאלטען אז מען דארף מיט-טאנצען מיט 
אלעמען ; היינט קען מען טאנצען מיט'ן גאָלדענעם קאלב און מאָרגען מיט 
די לוחות ; היינט קען מען שמייכלען צו די "נטורי קרתא" און מאָרגען 
קען מען טאנצען מיט די "חרובי קרתא"... 

אָבער דער לאַנישער ארגומענט פון משה רבינו האָט איבערצייגט די 
פארבלאנדזשעטע זקנים, ווייזענדיג זיי װוי די ווערטער פון דער תורה 
שוועבען אין דער לופט ; אז אזא פּשרה אין אירישען לעבען ברענגט צו א 
לאגע פון א צורה אֶהן א תוכן; פון אויסערליכקייט אָהן א שום אינ- 
האלט. דאָס גאנצע אידיש לעבען קען פארוואנדעלט וװערען אין א גע- 
שטאלט פון דעם גולם פון מהריל מפּראג, װאָס האָט באזעסען די שטאר- 
קייט פון א גוף אָבער אִהן א נשמה... משה רבינו האָט געהאלטען אז לוחות 
אָהן אותיות --- לוחות וועמעס אותיות שוועבען אין דער לופטען, אותיות 
װאָס קענען ניט רעאליזירט ווערען אין טאָג-טעגליכען לעבען דארפען צע- 
בראַכען ווערען... 

דער דור המדבר װאָס האָט זיר געשראָקען פאר משה רבינו, אז זיין 


ת שא 147 


האלבער מלאך װועט האָבען דעם אויבערהאנד איבער זיין האלבען מענש, 
האָט זיך אומזיסט געשראַקען. דער זעלבער משה רבינו װאָס האָט פאר- 
לאנגט שטארקייט און עקשנות פון די זקנים, איז אָבער געווען גלייכצייטיג 
נאָכנגעביג און ווייך אין באצוג צום רבש"ע. ווען דער רבש"ע האָט געװאָלט 
ארויסכאפּען די לוחות פון משה'ן צוליב דער סיבה װאָס מענשען זינדיגען אויף 
דער זינדער ערד, האָט משה פארשטאנען אז אין די הימלישע וועלטען וואו עס 
הערשט ניט קיין קנאה און שנאה קען מען מקיים זיין אלץ בתכלית השלמות, 
אַבער אויף דער וועלט -- די ערדישע וועלט -- וואו מען האָט געגעבען 
דעם מענש די בחירה, קען מען פון דעם מין האנושי ניט ערווארטען, אז 
דער חטא זאָל אין גאנצען ניט עקזיסטירען. דער גאנצער חטא פון עגל זאָגען 
די חז"ל: "להורות תשובה לרבים? -- צו ווייזען אז "חטא" איז א מענש- 
ליכער באגריף און תשובה איז באשאפען געװאָרען נאָר פאר דער וועלט. די 
זעלבע גרויסקייט וואו משה רבינו ענטפּלעקט זיר מיט'ז באקעמפען די זקנים, 
די זעלבע גרויסקייט זעהען מיר ביי משה רבינו'ס האנדלונג אין באצוג צום 
רבש"ע כביכול. דאָס זאָגט דער ירושלמי : אין דעם ויכוח מיט'ן רבש"ע, 
זעהען מיר די יד החזקה פון משה רבינוי 


ויקהל"פּקודי 
דער חודש פון דער אידישער גאולה 


דער היינטיגער שבת רופט זיך אָן פּרשת החודש, ווייל צו מפטיר 
לייענען מיר די פּרשה פון "החודש הזה לכם", ג-ט זאָגט צו משה רבנו, ער 
זאָל אַנזאָגען די אידען אז החודש הזה לכם, אז דער חודש איז אייערער. 
"ראשוז הוא לכם לחדשי השנה", ער איז פאר אייר דער הױיפּט פון אלע חדשים 
פון א גאנץ יאֵהר. פון דעם חודש ניסן האָט ארױיסגעשפּראַצט פאר'ן אידי- 
שען פאָלק די עפּאָכע פון פרייהייט און זעלבסטשטענדיגקייט ; אין דעם 
מאַנאט איז דאָס אידישע פאלק אויסגעלייזט געװאָרען פון גלות מצרים, פון 
די מ"ט שערי טומאה פון מצרי'שער קולטור, פון די פיזישע און גייסטיגע 
פארשקלאפונגען, און איז פּראַקלאמירט געװאָרען אלס "ממלכת כהנים וגוי 
קדוש? -- אלס א פאלק פון דער העכסטער מאַראלישער לעהרע, רעליגיעזע 
פּרינציפּען און קולטור, 

דער חודש ניסן ווערט באטראכט אלס דער הױיפּט פון אלע מאָנאטען 
פון א גאנץ יאָהר. דער מאָנאט ניסן שטעלט מיט זיך פאָר, נישט נאָר די אלטע 
גאולת מצרים, נאָר אויך די צוקינפטינע גאולה. וי אונזערע חז"? האָבען 
פאָראויסגעזאָגט אין נאָמען פון ר' יהושע : "בניסן נגאלו ובניסן עתידים 
להגאל" (ראש השנה, דף י"א) -- אין ניסן זיינען די אידען אויסגעלייזט 
געװאָרעז און אין ניסז וועלעז זיי ווידער אויסגעלייזט ווערען. 

פארװאָס האָט דער חודש ניסן זוכה געווען צו ווערען די קרוין פון 
אלע מאַנאטען און דער סימבאָל פון דער אידישער גאולה ? 

דעם ענטפער צו דער פראגע געפינען מיר אין דער מכילתא; החודש 
הזה לכם וכו'י, ר"ע אומר זה אחד משלשה דברים שנתקשה משׂה 
והראהו המקום את כולן באצבע, כיוצא בדבר אתה אומר; וזה לכם 
הטמא (ויקרא יא), ווה מעשה המנורה (במדבר הח'), וי"א אף בשחיטה 
נתקשה משה, שנאמר וה אשר תעשה על המובח (שמות כט); 
(מכילתא פּ' א'). -- רבי עקיבא זאָגט אז דער ענין פון קידוש החודש, איז 
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געווען איינע פון די דריי זאכען װאָס משה רבנו האָט נישט פארשטאנען 
און דער רבש"ע האָט איהם געוויזען מיט'ן פינגער, אויך די פּרשה פון 
שרצים האָט ער ניט פארשטאנען ביז וואנענט דער רבש"ע האָט איהם גע- 
וויזעז מיט'ז פינגער און האָט איהם געזאָגט "ווה לכם הטמא", אזוי זעהט 
אויס דער שרץ װאָס איז טמא. און די דריטע זאד װאָס משה רבנו האט ניט 
פארשטאנען, איז װוי אזוי צו מאכען די מנורה, האָט איהם דער רבש"ע גע- 
וויזעז מיט'ז פינגער און האָט איהם געזאַגט "וזה מעשה המנורה". און א 
טיי? זאָגען אז אויר די דינים פון שחיטה האָט משה רבנו נישט פארשטאנען 
ביז דער רבש"ע האָט איהם געוויזען "וזה אשר תעשה על המזבח". 
אייגענטליד װי קומט דאָס אז דער גרויסער רבי וועלכער האָט אלעס 
געזעהן "באספקלריה המאירה", האָט נישט געקענט באגרייפען די דינים 
פון קידוש החודש, שרצים, מעשה המנורה, אָדער די דינים פון שחיטה ? 
די שעהנע מצוה פון קידוש לבנח . 


ס'איז פאראן ביי אונז אידען, דער דין פון "מחדש זיין די לבנה" פון 
דריי טעג נאָכ'ן מולד אָדער נישט שפּעטער װוי 14 טענ. און אויב מעגליך 
מוצאי שבת קודש, וועז דער איד איז נאָך אַנגעטאַן אין די בגדי שבת, שטעלט 
זיר אוועק דער איד אונטער דעם פרייען הימעל מיט א ווארעמער תפלה 
אויף זיינע ליפּען און בעט דעם רבש"ע אָט מיט די ווערטער ; "יהי רצון 
מלפניך וכו' למלאת פּנימת הלבנה ולא יהיה בה שום מיעוט, ויהיה אור 
הלבנה כאור החמה וכאור שבעת ימי בראשית כמו שהיתה קודם מעוטה? --- 
אז די לבנה זאָל אויסגעפילט ווערען און עס זאָל ניט זיין אין איהר קיין שום 
פארמינערונג, און די שיין פון דער לבנה זאָל זיין װוי די שיין פון דער זון 
און װי די ליכטינקייט אין דער צייט פון בריאת העולם איידער איהר שיין 
איז פארקלענערט געװאָרען. 

עס איז אומפארשטענדליד פארװאָס בעט דער איד אזוי הארציג און 
הכנעה'דיג אז די שיין פון דער לבנה זאָל זיין גלייר מיט דער שיין פון דער 
זון, און אזוי פּרעכטיג און גלענצענד ווי אין די צייטען פון שבעת ימי בראשית? 
װאָס איז די געפאהר אז די לבנה װעט ניט שיינען אזוי הערליך ביינאכט װי 
די זון בייטאָג ? : 

דער סימבאָל פון דער ליכטינקייט פון דער זון און דער שין פון 
דער לבנה ווערט דערמאַנט זעהר זאכליך אין דער גמרא. די גמרא דערצעהלט 
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אז די זקנים פון יענעם דור וועלכע האָבען גוט געקענט דאָס לעבען פון משה 
רבנו און פון זיין גרויסען תלמיד יהושע, האָבען געזאָגט, אז --- "פּני משה 
כפּני חמה ופּני יהושע כפּני לבנה, אוי לה לאותה בושה ואוי לה לאותה 
כלימה" (בכא בתרא ע"ה) --- דאָס געזיכט פון משה האָט געשיינט װווי די 
זון און דאָס פּנים פון יהושע האָט געשיינט וי די לבנה, וויי צו דער שאנר 
און שפּאָט. 

װאָס האָבען די זקנים געמיינט מיט דעם װאָס זיי האָבען פארנליכען 
דאָס געזיכט פון משה צו דער זון און דעם פּנים פון יהושע צו דער לבנה ? 
נעוויינליר טייטשען מיר, ווייל די ליכטיגקייט פון דער זון האָט איהר אייגענע 
פּראכטפולע ליכט, דאגעגען די שיין פון דער לבנה איז אן אָפּשפּיגלונג פון 
דער שיין פון דער זון. וועז די זון שיינט זעהט מען די ליכטיגקייט פון דער 
לבנה נישט ארויס. נאָר ווען די זון פארגייט דאן ערשט באמערקט מען די 
שיין פון רער לבנה. דאָס האָבען פילייכט די זקנים געמיינט, משה רבנו'ס 
לעבען איז געגליכען צו דער שיין פון דער זון, דאָס הייסט אייגענארטינ. ער 
פלעגט רעדען מיט'ן רבש"ע פּנים אל פּנים. משה רבנו איז געווען דער 
משפּיע אויף זיין תלמיד יהושע און אויף זיין פאָלק. דאגעגען יהושע איז 
באקאנט אלס דער מושפּע : "ומשרתו יהושע בן נון נער לא ימיש מתוך 
האוה?" (שמות ל"ג) --- זייז באדינער יהושע איז געווֹען יונג. ער האָט נישט 
אָפּנעטראָטען פון דעם געצעלט. דאָס הייסט, אז יהושע פלעגט זיך ווארעמען 
אין דער ליכטיגער זון פון זיין רבי'ן משה. אָבער ווען מיר אנאליזירען אבי- 
סעלע טיפער די אומשטענדען און פּאסירונגען װאָס זיינען פארבונדען מיט 
משה רבנו און יהושע, זעהען מיר גאר אין אן אנדער ליכט די ווערטער 
פון די זקנים פון יענעם דור. 

די אויפגאבע פון משה רבנו און די אויפגאבע פון יהושע 

צוויי וויכטיגע באזונדערע ראָלען האָבען געשפּילט דער רבי משה און 
זיי! תלמיד יהושע אין אידישען לעבען. משה'ס נאָמען איז פארבונדען מיט 
דער תורה, די תורה ווערט אָנגערופען "תורת משה", זכרו תורת משה עבדי 
-- זאָגט דער נביא --- געדענקט די תורה פון מיין קנעכט משה. יהושע איז 
אָבער איינגעקריצט געװאָרען אין די הערצער פונ'ם אידישען פּאָלס נישט 
אלס דער רבי פון תורה נאָר אלס דער פיהרער פון פאָלק, אלס דער כובש 
האַרץ. ער האָט זיר אויסגעצייכענט אויף דעם שלאכטפעלר קעמפענדיג מיט 


ויקהל-פּקודי 151 


די 91 מלכים, ער האָט ערװואָרבען ארץ ישראל פאר'ן אידישען פאָלק. די 
תורה איז דער סימבאַל פון דער ליכטיגקייט פון דער זון, כי נר מצוה ותורה 
אור, װאָס ראדיאירט מיט איהר ליכטיגקייט אויף אונזער גייסטיגען און 
פיזישען לעבען. אוֹן ווייל די תורה קאַנטראָלירט אונזער גאנצען וועזען אלס 
א פאָלֵק, איז יעדע זאד, יעדע דערגרייכונג, מעהר נישט וי די שיין פון 
דער לבנה, װאָס האָט נישט איהר אייגענארטיגע ליכטיגקייט, נאָר עס אין 
מקבל די שפע פון דער זון. 

די ליכטיגקייט פון דער זון איז א שטענדיגע. אנדערש איז אָבער די 
ליכטיגקייט פון דער לבנה --- איהר ליכטיגקייט איז מעהר נישט װוי א צייט- 
ווייליגע. דעם אַנפאנג פון חודש ווערט זי געבוירען און צום סוף חורש 
ווערט זי פארלוירען. עס זיינען פאראן צייטען ווען זי שיינט אין איהר גאנ- 
צער פּראכט און גלאנץ, און עס זיינען פאראן צייטען װאָס זי לייבט 
נאָר מיט א האלבער לבנה, און צייטענווייז געהט זי אין נאנצען אונטער, אונ- 
זער פארבינדונג מיט דער תורה סימבאָליזירט די זון-ליכטינקייט, 
ווייל אין וועלכע אומשטענדען מיר זיינען געווען, צי אין גלות אָדער אין 
ארץ ישראל --- האָבען מיר זיר אלץ געווארעמט אין די ווארעמע, ליכטיגע 
שטראלען פון דער תורה, ווייל די תורה איז אימער געווען דער עץ חיים 
פון דעם אידישען לעבען און עקויסטענץ. אנדערש איז אָבער דאָס לאנד 
ישׂראל. אונזער פארבינדונג מיט איהר איז דער סימבאַל פון דער לבנה, ווייל 
זי איז נאָר אן אָפּשפּיגלונג פון אונזער תורה. עס זיינען געווען צייטען ווען 
ארץ ישרא? האָט געלייכט פאר אונז מיט איהר גאנצען פּראכט און גלאנץ. 
ביז דעם חורבן בית ראשון האָט די ליכטיגקייט פון אונזער לאנד געשיינט 
במלואה, אָבער דערנאָך האָבען זיר אנגעפאנגען די חורבנות און פארוויס- 
טונגעז, וועלכע האָבען פארטונקעלט דאָס ליכט פון דער לבנה. זי איז געװאָרען 
בלאסער און בלאסער, און אמאָל מיט פּנימות. אינערליכע און אויסערליכע 
שונאים האָבען באפלעקט דאָס ליכט פון אונזער היימלאנד -- ארץ ישראל. 
דערפאר שטעהט דער איד שבת ביינאכט און בעט צום רבש"ע מיט הכנעה 
און געוויין למלאות פּנימת הלבנה -- אז די שיין פון לבנה-לאנד 
זאָל אויסגעפילט ווערען פון איהרע מומים און פון איהרע פּנמים, און זאָל 
שוין איהר שיין ווערען הערליכער און לויטערער וי די שטראלען פון דער 
זוו -- נענטער צו דער תורה ! 
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היינט, נאָך א צוויי טויזענט יאָהריגען גלות לעבען און פינצטערע 
לבנה-נעכט, האַבען מיר געזעהן באשיינפּערליך וי אונזער לבנה-לאנד האָט 
צוריק גענומען אויפשיינען אין איהר פולער פּראכט און נלאנץ. מיר שטעהען 
היינט פאר א נייער תקופה אין אונזער מארטירער-נעשיכטע. עס איז ביי 
אונז היינט א נייער "החודש הזה לכם". אונזער לבנה האָט זיך באנייט 
און מיר בעטען ג-ט ביים היינטיגען קידוש החורש און פּרשת החודש ; יהי 
רצון מלפניך למלאות פּנימת הלבנה, ולא יהיה בה שום מיעום, אז 
אונזער לאנד ישראל, אונזער נייע מדינת ישראל וועלכע מיר האָבען באקומען 
דורך בלוט, שווייס און טרעהרען זאָל שוין מעהר נישט וויסען פון קיין 
פּנם ; עס זאָל זיך אַנפאנגען פאר דער אידישער מלוכה א שטראלענדע עפּאָכע 
פון דויערהאפטינען שלום צווישען אונזערע שכנים און דעם אידישען פאָלק, 
און מיר אידען זאָלען ח"ו נישט פּונם זיין אין די היילינקייט פון אונזער 
לאנד. 

דאַ איז אפשר דער געדאנק פון דער מכילתא וװאָס מיר האָבען אָנגעפאנ- 
גען ; משה רבנו װאָס האָט מיט זיין קלאָרען אנאליטישען בליק דורכנעשניטען 
די שווערסטע קאָמפּליצירטסטע פּראָבלעמען אין דער וועלט האָט ניט געקענט 
פארשטעהן די נעגאטיווע באציהונג פון דער וועלט צום אידישען פאָלק. מיר 
װאָס האָבען אָנגעצונדען די אייביגע ליכטיגע מנורה פון קולטור און ציווי- 
ליזאציע פאר דער גאנצער וועלט ; מיר, װאָס האָבען געגעבען דער וועלט 
א גלויבען און א תורה --- װאָס איז זייער דאנקבארקייט צו אונז ? דאנקבאר- 
קייט איז "וזה לכם הטמא" װאָס מ'האָט אויף אונז פאר דורות צייט אָנגעווי- 
זען מיט'ן פינגער, אז מיר זיינען דאָס אומווירדיגסטע, "די פּסולת פון דער 
מענשהייט", דער אָפּפאל פון דער העכערער ראסע, און ניט נאָר פארשוועכט 
מען אונזער כבוד און מ'רעדט אויף אונזער ווירדע נאָר ס'איז דאָ נאָך א 
יש אומרים --- "ויש אומרים אף בשחיטה?, װאָס זיי זאָגען אף בשחיטה, 
אז מען דארף גאָר לערנען מיט אידען הלכות שחיטה -- מען דארף זיי אין 
גאנצען ח"ו, פארניכטען. און משה רבנו האָט נישט געקענט פארשטעהן דעם 
יחוס פון דער וועלט צו אונז. פארװואָס איז דאָס אידישע בלוט הפקר ? דורות, 
װוי די וועלט לערענט מיט אונז די הלכות שחיטה ! 

אָבער די אלע דינים פון שרצים און שחיטה און די מעשה המנורה זיי- 
נען פארבונדען מיט דער פּרשת החודש. די תורה זאָגט, אויב דו ווילסט לעבען 
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פריי און נישט אָפּהענניג זיין פונ'ם חסד פון דער וועלט ; אז דו ווילסט אז 
דיין בלוט זאָל נישט ווערען הפקר, און דיין מנורה זאָל שטענרדיג לייכטען, 
און יעדער צרוע און זב זאָל נישט אַנווייזען אויף דיר מיט'ן פינגער מיט 
חוצפּה'דיגער גסות פון ווה לכם הטמא -- דאן מוזען מיר אָנפאנגען ציילען 
אונזערע חדשים פון ניסן --- וויי? דאָס איז דער חודש פון גאולה, החודש 
הזה לכם --- דער חודש פון באפרייאונג באלאנגט צו אייר. תשרי איז אויך 
א געהויבענער מאַנאט -- א הייליגער חודש. תשרי איז דער אַנפאנג פון . 
יאָר, ראש השנה. דאָס איז אויך א חודש פון בריאת העולם, א אוניווערזאלער, 
פאר דער נאנצער וועלט. אָבער ס'איז נישט לכם, נישט אונזערער אליין. 
אַבער החודש הזה, דער חודש פון גאולה דאָס איז לכם, פאר אייך, איהר 
װועט נישט דארפען ציילען אייערע טעג און מאָנאטען בלויז פאר פרעמרע, 
--- נאָר פאר אייך, פאר אייער באפרייאונג --- און דערפאר איז ער זוכה 
צו זיין דער ראש חדשים, 
דין און רחמים 
ניסן איז דער סימבאָל פון חסד : "וזכרתי לך חסד נעוריך אהבת 

כלולותיך", תשרי איז דער חודש פון דין, "תקעו בחודש שופר בכסא ליום 
חגינו כי חוק לישרא? הוא משפּט לאלקי יעקב", אָט דער חודש אשר בו 
ישועות מקיפות, װאָס די מידה פון חסד דארף ביי אונז פארנעמען די 
קרוין און צירונג פון אלע מאַנאטען. דערפאר איידער עס קומט דער יום 
טוב פּסח -- דער יום טוב פון דער אידישער גאולה -- קומט דער פּרשת 
החודש, צו לערנען אונז אזוי װוי די לבנח ווערט שטענדיג געבוירען אויף 
דאָס ניי נאָר איהר אונטערגאנג און פארטונקלונג, אזוי האָבען מיר אויך 
אונזער אייגענעם חודש װאָס ס'ווערט אויפסניי געבוירען אין יעדען דור. 
קידוש החודש װאָס מיר האָבען געוואונען מיט'ן געבורט פון מדינת ישראל 
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זיין אין דער אידישער שטראלענדיגער לבנה, 
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1 א 
דער מענש אליין וועהלט אויס דעם ועג פון לעבען 


די באדייטונג פון קרבנות 


איז דער היינטיגער סדרה לערנען מיר די דינים פון קרבנות, װאָס די 
אידעז האָבען מקריב געווען אין משכן אָדער אין בית המקדש. מיר לערנען 
וועגעז קרבן עולה, אשם, חטאת, תודה, שלמים, וכו'. 

וועגען דעם הױפּט ציעל פון דער דאַזיגער מצוה און דעם חיוב פון 
קרבנות זיינען פאראנען פיעל חלוקי דעות צווישען די גדולי המפרשים : 

דער רמב"ם באהויפּטעט, אז דער הױיפּט צוועק פון קרבנות איז געווען 
צו פּארהיטען די אידען פון פארשידענע עבודה זרה'ס וואָס האָבען דאמאַלט 
געהערשט צווישען די פעלקער (מורה נבוכים חלק ג' פּרק ל"ב), און דער 
מאַטיוו ווערט אויסגעדריקט אין חומש לויט'ן רמב"ם, װי עס שטעהט "למען 
אשר יביאו בני ישרא? את זבחיהם אשר הם זובחים על פּני השדה והביאם 
לה',.. ולא יזבחו עוד את זבחיהם לשעירים (ויקרא י"ז, ה' ז). כדי די 
אידעז זאַלען ברענגען זייערע קרבנות צו ג-ט און זאָלען מעהר ניט שחט'ץן 
צו די שדים". 

- דער רמב"ן ברענגט אין פּרשת ויקרא, אז די קרבנות זיינען איינגע- 

פיהרט געװאַרען נישט אלס נעגאטיווער צוועק כדי צוֹ פארהיטען די מענ- 
שעז פון עבודה זרה, ווי דער רמב"ם זאָגט, נאָר אויך אלס פּאַזיטיוו מיטעל 
צו דערוועקען אין דעם מענש דאָס געפיה? פון תשובה און חרטה. דער 
מענש זאָל זיד באטראכטען, אז די זעלבע עבודות װאָס ווערען געטאָן מיט 
דער בהמה אלס קרבן, שחיטה, קבלה, זריקה, הפשט, נתוח, שפּריצען דאָס 
בלוט, אָפּציהען די הויט, שניידען די אברים -- אז די אלע עבודות וואָס 
װוערעז געטאָן אויף דער בהמה, האָבען געדארפט באמת דורכגעפיהרט ווערען 
אויף דעם זינדיגען מענשליכען קערפּער, נאָר מ'האָט דעם מענשען געגעבען 
א מעגליכקייט אז דער קרבן זאָל איהם מעורר זיין צו תשובה. 

דער בעל "עקידת יצחק" באלייכט דעם ענין פון קרבנות מיט א פילאַ- 
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זאפישען געדאנק: ?די מענשליכע נאטור האָט א באדערפעניש אויס- 
צודריקעזן דאנקבארקייט און אנערקענונג צו דעם מענש װאָס טוט גוטעס, 
עס שאפט דעם מענש א גייסטיגען פארגעניגען ווען ער פיהלט אז ער קען 
אָפּצאַהלען דעם וואוילטעטער א דאנק פאר זיין גנוטער טאט. דערפאר 
האָט מען געגעבען דעם מענש א מעגליכקייט דורך די קרבנות אויסצודריקען 
א דאנק צו דעם אלמעכטיגען". 

אויסער די אלע דעות און געדאנקען װאָס וערען נעזאָנגט ארום דעם 
ענין פון קרבנות, קענען מִיר אנאליזירען דעם גאנצען ענין פון קרבנות פון 
א ריין מאָראלישען שטאנדפּונקט, צוגעפּאסט צו דעם טאָג-טענליכען לעבען. 

דער חי און דער מדבר 

די וועלט דערצעהלט, אז א דאָרפסמאן, א גרויסער עם הארץ, אין 
געקומען אמאָל אין שוה? און האָט דערזעהן דעם שעהנעם מוזרח, דעם 
אויבעז-אָז, וואו דער רב דאווענט מיט זיינע חשוב'ע בעלי בתים, האָט 
איהם אָנגעכאפּט א גרויסער אפּעטיט צו פארנעהמען דאָס פּלאץ אין מזרח. 
אָבער װוי קען מען צוקומען צום מורח, מ'דארף דאָך זיין א שעהנער 
איד? האָט ער גענעבען דעם שמש א פּאַר דאָלער און יענער האָט איהם 
אוועקגעזעצט נעבען דעם רב. ווען דער רב האָט זיך מיט איהם צוזאמענ- 
גערעדט און האָט געזעהן װאָס פאר א "גרויסער תלמיד חכם" ער איז--- 
דאָס איז געווען שבת פארנאכט נאָך דער דרשה.--פרענגט דער איד דעם 
רבי'ן: 7"רבי, די נאנצע דרשה האָב איך פארשטאנען, נאָר איין זאר קען 
איד ניט פארשטעהן, עס שטעהט "אדם ובהמה תושיע ה'"', וי שטעלט 
מעז אוועק די בהמה נעבען מענש ? האָט דער רב געענטפערט: "דער 
שמש איז שולריג װאָס די בהמה שטעהט נעבען דעם מענש". 

דער וויץ װאָס איז געזאַגט געװאָרען אױױיף דעם חשבון פון דעם 
שמש דריקט אויס א טיפען געדאנק, פון וועלכען אונזערע חז"ל? האָבען 
אויסגעטייטשט אז די בהמה און דער מענש האָבען עפּעס א געמיינואמע 
פארבינדונג, װוי די גמרא זאָגט אין חולין דף ה' ע"ב, אין נאָמען פון ר' 
יהודה אמר רב "אלו בני אָדם שהם ערומים בדעת ומשימים עצמם כבהמה", 
אז אין דעם פּסוק אדם ובהמה תושיע ה' רערט זיך ועגען דעם מין 
מענשען װאָס זיינען געבענשט מיט א מענשליכען שכל און זיי פיהרען 
זיד אזוי װוי בהמות. 
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! אייגענטליר, איז שווער צו פארשטעהן : װאָס פאר א גרויסקייט ליגט 
באהאלטען אין דער אייגענשאפט פון זיין קלוג װוי א מענש און האנדלען 
װי א בהמה ? אָבער, ווען מיר פארטיפען זיך אין די ווערטער פון אונ- 
זערע חז"ל געפינען מיר דעם שליסעל צו דעם גייסטיגען אוצר, װאָס 
אין דעם לינט באהאלטען דער נאנצער פילאָזאָפישער געדאנקענגאנג פון 
מאַראל? און עטיק פון אונזערע גרויסע פיהרערס אין דער פארגאנגענהייט. 

די קרוין פון דעם מענש װאָס איז העכער פון אלע באשעפענישען, 
און מיט ואס ער האָט זוכה געוועז צו זיין דער "כתר הבריאה", דער פיהרער 
איבער אלע נבראים -- איז דער שב. 

דאָס איז די גרעסטע מעלה פון מענשען'ס ממשלה איבער דומם, צומח 
אוז חי. און דאָס איז די גרעסטע רייכקייט פון מענשליכען פארמענען, וי 
דער מדרש זאָגט (ויקרא רבה פּרשה א') "דעה קנית מה חסרת", ווען דוּ 
האָסט געקויפט שכל װאָס פעהלט דיר? האָסט דאָך אלץ, אָבער דער 
מענשליכער שכל איז נענליכען צו א לייטער. אויף א לייטער קען מען 
נישט שטעהן אױף איין אָרט, מען מון געהן אַדער ארױיף אָדער 
אראָפּ. אזוי איז דער מענשליכער שכל, ווען ער וװוערט אויסגענוצט װי 
עס דארף צו זיין, אין עס דאָס נרעסטע גליק פאר א מענש. וען אָבער 
א מענש פארבלאָנדזשעט פון דרך הישר, איז עס דאָס גרעסטע אומגליק 
פאר א מענש. למימינים בה סמא דחיי' ולמשמאילים בה סמא דמתא, 
(שבת דף פּ"ח). 

די װאָס געהען אין רעכטען וועג פאר זיי איז די תורה א לעבענס- 
רפואה, די אַבער װאָס נעהען נישט אויפ'ן ריכטינען וועג, פאר זיי איז די 
תורה, ח"ו, דער וועג צום טויט. די מענשליכע נאטור, און קערפּערליכע 
אייגענשאפטען מוזען שטענדיג קאַנטראָלירט ווערען פון דעם רעכטען שבל, 
ווצז א מענש פארלירט אויף איין מינוט זיין שכל פעהלט איהם אין דער 
מינוט א חלק פון לעבען,. ער איז אין דער מינוט נישט אין דער בחינה פון 
מענש. אַבער די בהמה, װאָס איהר פעהלט דאָס גרעסטע גליק פון מענ- 
שעו---שכל---איז באשענקט געװאָרען מיט נאטירליכע נוטע אייגענשאפטען, 
װואָס אויף זיי זאגט די גמרא אין עירובין דף ק', אין נאָמען פון ר' יוחנן : 
"אלמלא לא ניתנה תורה היינו ?מדים צניעות מחתול, וגז? מנמלה, ועריות 
מיונה, וררר ארץ מתרנגול",.--ווען די תורה װאָלט נישט געגעבען געװאָרען, 
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װואָלטען מיר א סד געקענט לערנען פון די נאטירליכע נוטע מידות װאָס נדט 
האָט איינגעפלאנצט אין דער נאטור פון די בעלי חיים. "באשיידענקייט פון 
דער קאץ, נישט גנב'ענען פון א מילב, די היילינקייט פון פאמיליען-לעבען 
פון דער טויב, און דרך ארץ פון דעם האָן". די חכמי זאָאַלאָגיע, װאָס 
גריבלען זיך אין דער נאטור פון די בעלי חיים, געפינען גאָר טייערע זיטען 
און גוטע מידות ביי די בעלי חיים, װאָס דער מענש קען זיך פון זיי א סך 
אַפּלערנען. דאָס זאָגט ר' יהודה אמר רב "אלו בני אדם שהם ערומים ברעת 
ומשימים עצמם כבהמה", אז דער מענש דארף זיך אזוי אויסארבייטען אין 
זייז מאַראלישען לעבען אז די גוטע מידות זאָלען ביי איהם ווערעז וי א נאטור, 
"הרגל נעשה טבע", געוואוינהייט ווערט א נאטור ביי דעםס מענש -- דאָס 
איז איין נוטע מעלה װאָס איז דאָ ביי די בעלי חיים און נישט ביי דעם מענ- 
שען, װאָס זייער געוואוינהייט דארף נישט קאַנטראָלירט ווערען פון דעם שבל. 

פון דער אנדערער זייט געפינען מיר די אויבערהאנט פון מענשליכען 
מין איבער'ן בהמה'שען מין,. דער מענש פּראַגרעסירט און וואקסט פון טאָנ 
צו טאָג, פון קינדהייט ביז די עלטערע יאָהרען איז דער מענש א קייט פון 
אנטוויקלונג. זיין שכל און מעלות האלטען אין איין שטייגען און וואקסען. 
די בהמה אָבער ווייסט נישט פון אנטוויקלונג "שור בן ימו קרוי שור", 
אן אָקס פון איין טאָג הייסט אן אָקס. "שור או כבש או עז כי יולד", װי 
נאָר דער אָקס ווערט געבאָרען, איז ער דער זעלבער אָקס און בלייבט אן 
אַקס אויף אייביג. 

די פליכט פון מענש איז צו שטייגען יעדען טאָג 

דער חכם מכל אדם, שלמה המלר, אין זיין פילאָזאָפישען ווערק "קהלת", 
האָט אנאליזירט די אלע גוטע און שלעכטע מעשים װאָס ווערען אָפּגעטאָן 
אונטער דער זון. ער האָט אָנגעפאנגען צו צווייפלען אין דער גרויסקייט 
פון מענש און זיין שכ? ; ווער ווייסט צי די בהמה אין מענשליכען געשטאלט 
איז נישט א סד ערגער וי די בהמה אין בהמה'שען געשטאלט? (קהלת 
{'; יח), "אמרתי אני בלבי על דברת בני אדם לברם האלקים ולראות שהם 
בהמה המה להם" (דברת איז לשון פיהרערשאפט פוידבר עמים תהתנו" 
(תהלים מ"ז). 

אמרתי אני בלבי, איך האָב געטראכט ביי מיר אין הארץ -- זאָגט 
שלמה המלר -- על דברת בני האדם,---וועגען דער פיהרערשאפט פון מענ- 


הדרש' 'והר פיוץ | 161 


שען. לברם ה' װאָס דער רבש"ע האָט זיי באשאמען, אז דער מענש זאָל 
זייז דער פיהרער און רענירער איבער אלע בעלי חיים. אָבער ווען מען טוט 
א טראכט וועגען די מעשים פון מיידאנעק און טרעבלינקא, וועגען דער 
רשעות און בייזוויליגקייט, וועגען די מעשים תעתועים און רציחות פון 
דער חיה אין מענשליכען געשטאלט, הויבט מען אַן צווייפלען אין דער 
גרויסקייט פון דעם מענשען איבער די חיות. 

"מי יודע רוח בני האדם העלה היא למעלה, ורוח הבהמה הירדת היא 
למטה לארץ (ג', כ"א) --- ווער ווייסט, זאָגט שלמה המלר, צי דער גייסט 
פון מענשען ואָס רופט זיך "עולה" אז ער האלט אין איין פּראָנרעסירען 
און וואקסען און דער גייסט פון בהמה װאָס הייסט ביי אונז יורדת, אִפּי 
געשטאנען, איז דער אמת'ער אֶפּטייטש פון די באנריפען פון מענש און 
בהמה ? קען גאָר זיין, אז די בהמה איז די עולה און דער מענש איז נאָר 
דער יורר ? "כי מקרה בני האָדם ומקרה הבהמה וכו' ורוחת אחר לכל 
ומותר האָרם מן הבהמה אִין כי הכל הבל" (פּסוק י"ט). ווען מיר זעהען 
אז דער מענש קען אָפּטאָן דאָס זעלבע שלעכטס און נארישקייט װוי די בהמה 
קען אָפּטאָן, ווען דער מקרה בני האָדם טרעפט זיך צוזאמען מיט דעם 
מקרה הבהמה און ורוח אחד לכל -- דער גייסט פון קנעכטשאפט צו קער- 
פּערליכע געפיהלען און צו חיה'שע אינסטינקטען באהערשט זיי ביידע גלייך, 
קוקט דאָס אויס, אז ומותר האָדם מן הבהמה אָיוֹ... 

דערפאר האָט מען געהייסען מקריב זיין קרבנות צו ווייזען, אז דער 
מענש איז העכער פאר דער בהמה און זיין העכסטער אידעאל אין לעבען 
דארף זיין "התפּתחות", אנטוויקלונג, פּראַגרעס, האלטען אין איין קלעטערען 
אויף גאָט'ס בארג, "מי יעלה בהר ה'!" 

די הימלישע מלוכה 

אין זוהר הקודש (פּרשת ויחי, דף רפ"ט) געפינען כיר א מערקווירדיגען 
געדאנק אוֹיף דעם אַנפאנג פון דער היינטיגער סדרה, װאָס איז פארבונדען כיט 
אונזער אויסטייטשונג פון דעם אינהאלט פון קרבנות. דאָס איז דער לשון פון 
דעם זוהר: מתל למלכא דהוה יתיב בכרסיה וכרתא דמלכותא עליה אקרי 
מלך עלאה, כד נחית ואזל לבי עבדיה מלך זוטא אקרי, כך קב"ה כב? זמנא 
דאיהו לעילא על כלא מלך עלאה אקרי. כיון דנחות מדוריה לתתא מלך 
איהו אבל לְאו עלאה כקדמיתא בנין כך אל"ף זעירא. 
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ויקרא אל משה שטעהט א קליינער "אלף". װאָרום שטעהט א קליינער 
"אלף? ? ויי? ווען דער רבש"ע געפינט זיר אין הימע?ל ווערט ער גערופען 
מלד עילאה---דער אויבערשטער קעניג, און ווען ער נידערט אראָפּ אונטען 
אויף דער וועלט, הייסט ער מלך, אָבער נישט מיט'ן נאָמען מלך עילאה. 

די ווערטער פון דעם "זוהר" זיינען זעהר אומפארשטענדליר. פיר וויי- 
סען דאָך אז "כבודו מלא עולם", דעם רבש"ע'ס כבוד איז פול אין דער 
גאנצער וועלט, אז "לית אתר פּנױי מיניה", נישטאַ קיין אַרט װאָס איז ליידיג 
פון איהם, דער רבש"ע איז דאָר א שליט בעליונים ותחתונים, נאָר דער געדאנק 
פון זוהר הקדוש קען אויסנעטייטשט ווערען מיט דער איינלייטונג פון דין 
פון קרבנות פון דעם באגריף פון מענש און בהמה, וי מיר האָבען געשריבען. 
דער מענש איז העכער איבער אלע בעלי חיים מיט דעם װאָס ער האָט 
איז זיינע הענט דעם שליסעל צו ממשלה עצמית, -- הערשען איבער זיך 
אליין. דער מענש איז באשענקט געװאָרען פון דעם אלמעכטיגען מיט דער 
מעלה פון בחירה חפשית, ער קען אליין זיין דער אויסקלייבער פון נליק און 
אומגליק, פון לעבען און טויט. 

װוי עס שטעהט דערמאַנט אין דער תורה "החיים והמות נתתי לפניך 
הברכה והקללה ובחרת בחיים? -- דאָס לעבען און טויט האָב איך דיר 
געגעבען, די ברכה און די קללה און דו זאָלסט דיר אויסקלייבען דאָס לעבען. 

זאָגט אויף דעם דער ספרי : "לפי שנאמר החיים והמות נתתי לפניך 
והברכה והקללה, שמא יאמרו ישראל, הואיל ונתן המקום לפנינו שני דרכים, 
דרךר החיים ודרך המות, נלר באיזו' מהן שנרצה תלמוד לומר ובחרת 
בחיים", --- וויי? עס שטעהט, איך האָב דיר געגעבען די ברכה אוֹן קללה, 
דאָס לעבען און טויט, טאַמער וועלען זאָגען די אידען, אז דער רבש"ע האָט 
אונז געגעבען די צוויי וועגען האָבען מיר די ברירה צו געהן אויף וועלכען 
וועג מיר ווילען. וועגען דעם זאָגט די תורה "ובחרת בחיים", דו זאָלסט 
דיר אויסקלייבען דעם װועג װאָס פיהרט צום לעבען! אייגענטליך, פאר- 
שטעהט מען נישט װאָס דער ספרי טוט אויף מיט דער פראגע פון "נלך 
באיזו מהן שנרצה"--א מענש זאָל געהן אין וועלכען וועג ער וי ? וועלכער 
נאר װאָלט געװאָלט אוועקגעבען דעם וועג פון לעבען פאר דעם וועג פון 
טויט? אָדער אויסקלייבען קללות פאר ברכות ? און בכלל װאָס איז אונז 


דער ספרי מחדש ? 
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די מענשליכע ברירה 

דער ספרי איז אונז מחדש א גרויסע נייעס וועגעז די מענשליכע רעכט 
אלס הערשער איבער זיין אייגען וועלטעל. "הכ? בידי שמים חוץ מיראת 
שמים", זאָגט ר' חנינא אין מס' ברכות, דף ל"ג, אלץ װאָס געשעהט מיט א 
מענש אויף דער וועלט ווערט געפיהרט פון א העכערען כח פון הימעל. דער 
רבש"ע קאַנטראַלירט די ווענען פון א מענש. אז א מענש צוקלאפּט נישט 
זיין פינגער אִהן א "פּסק דין" פון הימעל. אַבער איין זאך האָט מען געגעבען 
דעם מענשעד---דעם שליסעל צו דעם גרעסטען און רייכסטען אוצר פון דער 
ווצלט,---דעם אוצר פון יראת שמים. דאָס איז אָפּהענניג פון מענש אליין. 
יערער מענש האָט א ברירה און די פולסטע פרייהייט אויסצוקלייבען זיין 
אייגענעם וועג אין לעבען. הכל בידי שמים חוץ מיראת שמים, אויף יראת 
שמים איז דער מענש זיין אייגענער בעל-הבית. 

מלאכים און מענשען 

מיט דעם אוצר פון יראת שמים זיינען מענשען העכער װוי מלאכים. בי 
מלאכים איז "ורגליהם רנל ישרה", ביי מלאכים איז א נלייכער וועג, זיי געהען 
מיט גלייכע שריט, -- איין װעג... מלאכים האָבען נישט קיין עורף 
(א נאקען), זיי ווייסען נישט צוריקצוגעהן. א מענש האָט צוויי וועגען, גוט 
און שלעכט, און ווען אפילו ער געהט אויף דעם שלעכטען ועג, קען ער 
מאכען.א טראָט און געהן צוריק. דאָס זאָגט דער ספרי: 7"איך האָב דיר 
געגעבען צוויי וועגען, דעם וועג פון לעבען און דעם וועג פון טויט, און דו 
זאָלסט אויסקלייבען: לעבען!" מינסטו דאָך, אז מען האָט אין דעם 
מענשען איינגעפלאנצט ליבשאפט צום לעבען און פיינטשאפט צו דרי שלעכטע 
מעשים וואָס פיהרען צו פארניכטונג ? יינסטו, זאָגט דער ספרי, אז די 
מענשליכע נאטור איז גענויגט מעהר צו דער רעכטער וי צו דער לינקער זייט ? 
נייו! מען האָט איהם געגעבען פולע פרייהייט, ער קען געהן וואוהין ער 
וויל, נאַר דער מענש דארף פארשטעהן װאָס הייסט לעבען און װאָס הייסט 
טויט. "תלמוד לומר ובחרת בחיים", אין דעם לעבען װאָס מ'האָט דיר גע- 
געבען אין דיין האנט ביזטו דיין אייגענער בעל-הבית צו פארשטעהן װאָס 
הייסט לעבען און װאָס הייסט טויט. 

דערפאר זאָגט דער זוהר, שטעהט א קליינער "אלף", ווייל ווען עס 
קומט צו די פּרשת הקרבנות, וואו עס ווערט בולט אויסגעדריקט די גרויסקייט 
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פון דעם מענשען איבער דעד בהמה, דורך דעם װאָס דער מענש איז באנאבט 
מיט בחירה חפשית, דאָרטען ווען עס קומט צו בחירה שטעהט שוין א קליינער 
"אלף?, וויי? אין הימעל אין באצוג צו מלאכים איז דער רבש"ע דער שולט 
אויף אלעס, אויף זייער רצון און זייערע מעשים און זייערע שליחות'ן. 
איז באצוג צו מענשען האַט דער רבש"ע איבערגעגעבען די שליטה פון 
מענשליכען רצון אין מענשען'ס אייגענע הענט, ובחרת בחיים. 

דערפאר שטעהט א קליינער "אלף". דאָס לערענט אונז קרבנות. 


ובחרת בחיים ! 


פדשת צן 
שבת הנדול 


דער "גרויפער פּסח" און דער "קליינער פּסח" 

דער שבת פאר פּסח וערט אָנגערופען בת הגדו, דער 
"גרויסער שבת", דערפאר, װוי עס ווערט ערקלערט אין "טור אורח חיים", 
וויי? אין דעם דאָזיגען שבת פאר יציאת מצרים איז געשעהן א גרויסער נס : 
דאָס שעפּסעל? אויף א קרבן פּסח האָט יעדער איד זיך געמוזט צוגרייטען דעם 
צעהנטען טאָג אין ניסן, און אין דעם יאֶהר פון יציאת מצרים איז דער 
צעהנטער טאָג פון ניסן אויסגעפאלען גראד אום שבת. אונזערע עלטערען 
האַבעז דעריבער אום שבת גענומען דאָס שעפּסעל און צונעבונדען צו די 
פיס פון בעט, כדי עס זאָל זיין גרייט צו דער שחיטה, און טראַץ דעם װאָס 
די מצריים האָבען געדינט צום שעפּס וי צו זייער אָפּנאָט, דאָך איז געשעהן 
א נס און זיי האַבען קיין נקמה ניט גענומען אין די אידען. 

דער דאַָזיגער מאַטיוו איז אביסעל אומפארשטענדליך. לוים די פּרינ- 
ציפּען פון אונזערע דינים און מנהגים ווערען ביי אידען פאראייבינט אונ- 
זערע פייערונגען און זכרונות פון אונזער פארגאנגענהייט אין דעם זעלבען 
טאָג אין חודש, װוען דער נס איז געשעהן, אֶהן אונטערשיד וועלכען טאָג 
איז דער װאָר עס פאלט אויס. סיר האָבען אלזאַ געדארפט פייערען דעם 
זכר פון דעם נס פון צעהנטען טאָג ניסן נישט דווקא דעם שבת פאר פּסח. 

עס קען אָבער זיין, אז דער באגריף פון גדול װאָס מיר גיבען צו דעם 
שבת פאר פּסח, דארף ווערען אויסגעטייטשט אלס א באגלייטונגס-נאַמען 
(שם לווי) צו דעם יום-טוב פּסח. וי דער ספרי (זוטא, סי' י"ב) זאָגט 
איז פּרשת בהעלותד ווערט דער ערשטער פּסח ביי אידען אַנגערופען מיט'ן 
װאָרט "גדול", און פּסח שני, װאָס פאלט אויס אין פערצעהנטען טאָג אין 
חודש אייר און װאָס איז א באזונדערער פּסח פאר די טמאים, ד. ה. אומ- 
ריינע, אָדער פאר די װאָס זיינען בדרד רחוקה (זיינען געווען אין א ווייטען 
וועג און זיי האָבען נישט געקענט מאכען דעם קרבן פּסח אין דער ריכטיגער 
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צייט), אָט דער פּסח שני רופט זיך אֵן "פּסה קטן". דער ספרי זאָגט 
דאָס אויף דעם פּסוק: כחקת הפּסח וכמשפּטו כן יעשה, כ? שלימד בנדול 
לימד בקטן, -- אלע דינים װאָס מיר לערנען ביי דעם גרויסען קרבן פּסח 
זיינען אויך גילטיג פאר דעם "קליינעם פּסח", "פּסח שני". 

מיר זעהען אזוי ארום, אז דער באגריף פון "גרויס" און "קליין" אין 
באזירט אויף די צוויי פּסח'ס, דעם פּסח ראשון און פּסח שני. ‏ שבת הגדול 
איז דער אריינפיהר צוֹ די פּסח'דיגע טעג מיט דעם װאָס מיר הויבען אָן 
צו זאָגען די הגדה און לערנען די דינים פון פּסח, דעריבער רופען מיר איהם 
שבת הגדול, דער שבת פון דעם פּסח הגדול. 


ווען מיר וועלען אָבער אנאליזירען טיפער די היסטאָרישע באדיי" 
טונג פון שבת הגדול, לויט וי ער איז אָנגענומען אין דער אידישער טרא- 
דיציע, מוזען מיר קומען צו דער איבערציינונג, אז דער שבת הגדול איז 
א יום-טוב בפני עצמו, ער איז גרויס אין זייז פארנעהם אלס שבת און נישט 
ווייל? ער איז א שבת ערב דעם יום-טוב פון פּסח. 

דער דאַזיגער שבת איז אויך א בניןדאב פאר די שבתים פון א גאנץ 
יאָהר, אין דער בחינה פון לא ללמד על עצמו אלא ללמד על הכל? כלו יצא, 
דער שבת הגדול לערנט אונז די טיפע באדייטונג פון אלע שבתים פון א 
גאנץ יאָהר און מיר קומען צו דער איבערציינונג, אז נאָך מעהר װי דאָס 
אידישע פאַלק האַט געהיט דעם שבת, האָט דער שבת געהיט דאָס אידישע 
פאַלק, אז ווען נישט דער ליכטינער שטראהל פון דעם שבת קודש װאָלְט 
דער פינסטערער גרויזאמער גלות פארניכטעט חס ושלום דעם גייסט פון עם 
ישראל. "לא זוה שכינה מישראל?ל בשבתות וימים טובים" (זוה"ק פּרשת 
קרח). שבת און יום טוב האָט נאָך די שכינה קיינמאָל נישט פארלאָזט דאָס 
אידישע פאָלק. מיט דער באגלייטונג פון דער שכינה האָט ישרא? סבא גע- 
קענט איבערטראָגען די שווערסטע צייטען און דערגרייכען צו זיין הויכען 
עלטער, ווייל צוזאמען מיט דער שכינה איז נישטאַ קיין אלטקייט. 

שבת במרה נצטוו, אויף שבת היטען זיינען די אידען אָנגעזאָגט גע- 
װאָרען אין מרה, זאָגען אונזערע חז"ל, דווקא ווען עס איז ביטער, דווקא ווען 
דאָס אידישע פאלק פיהלט דעם לאסט פון גלות, נויטיגען מיר זיר אין דעם 
שבת, װאָס ברענגט אונז דעם עונג פון מנוחה אויף א גאנצער ואָך. 

שבת איז אויר שטענדיג געווען דער קוואל פון אידישער פרייד, וביום 
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שמחתכם זה יום השבת (ספרי בהעלותר). דער מאננעל?ל אין אמת'ער און 
נאטירליכער נישט געקינסטעלטער לעבענס-פרייד, װאָס מערקט זיך לעצטענס 
אזוי שטארק צווישען די ברייטע מאסען, קען צוגעשריבעז ווערען אויף דער 
קאַנטאַ פון אונזער פּאסיוויטעט און גלייכנילטיגקייט צו דעם אידישען שבת. 

שבת איז אויך א רפואה צו אונזער נערוועזיטעט און אומרוהיגקייט 
אין אונזערע געדאנקען, און אונזערע מעשים. שבת איז מנוחת שלום ושלוה 
והשקט ובטח, א טאָג װאָס בארוהיגט אונז אינגאנצען. 

שלום און שבת 

שבת איז אויך א מיטעל צו אחדות צווישען אידען, אחדות צווישען 
אלע גרופּען און שאטירונגען אין אידישען לעבען. דערפאר געפינען מיר אין 
פּרשת ויקה?, אז ווען משה רבנו האָט צוזאמענגערופען אלע אידען איז 
דער ערשטער רוף זיינער געווען וועגען שבת. "ויקהל משה" מיט "ששת ימים 
תעשה מלאכה", "וביום השביעי שבת" געהען צוזאמען, וויי?ל נאָר דורך 
א פאראייניגונג פון אלע קרעפטען פון אידישען פאלק קען מען באשיצען 
דעם שבת ביי אידען "און אזוי װוי שלום איז א שטארקע פעסטונג פאר 
שמירת שבת אזוי איז אויך שבת דער שטארקסטער באשיצער פון שלום". 

שלום און אחדות ביי אידען איז פון שטענדיג אָן געווען א מיטעל צו 
פארשטארקען אידישקייט. א שלום, וועלכער ברענגט נישט דעם דאָזיגען 
ציע?, האָט קיין ווערטה נישט, װוי דער ילקוט זאָגט אין פּרשת נשא, "נדול 
השלום שניתן בחלקן של צדיקים, גדול השלום שלא ניתן בחלקן של רשעים", 
--די גרויסקייט פון שלום איז נאָר דאן ווען ער נעפינט זיך אין די הענט 
פון צדיקים. דער זעלבער שלום אָבער װאָס ביי צדיקים איז ער די גרעסטע 
מתנה, ווען ער פאלט אָבער אריין אין די הענט פון רשעים, קען ער ווערען 
אויסגענוצט נישט אויף בויען נאָר אויף ברעכען. דערפאר, ווען משה רבנו 
איז געלוננען צונויפצוזאמלען און פאראייניגען דעם "כל?ל עדת בני ישרא?" 
האָט ער אויסגענוצט אָט די געלעגענהייט צו פארשטארקען דעם שבת. 
דערפאר רופט זיך טאקע דער שבת אַן "מנוחת שלום" (וי עס שטעהט 
אין זוהר פּרשה הנ"?: "לית עלמא קאים אלא על שלום.. ומאי "הוא 
שבת דאיהו שלמא דעלאי ותתאי"), וויי? נאָר מעהר וי שלום ברעננט 
צו שבת, איז שבת א פעסטונג פאר שלום. 
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קדושת השבת 

אויסער די אלע נייסטיגע אוצרות װאָס מיר האָבען פריהער דערמאַנט 
װאָס לינען באהאלטען אין דעם שבת'דינען טאָג, געפינען מיר צוויי הויפּט 
מאַטיווען אין דער תורה, װאָס ווערען פאררעכענט אלס די צוויי הויפּט- 
זיילען װאָס אויף זיי ווערט אויפגעבויט דער שלחן ערוך פון דינים און 
מנהגים װאָס זיינען פארבונדען מיט דעם שבת'דינען טאָג. 

די צוויי הױיפּט-מאַטיווען פון שבת ווערען דערמאַנט אין די עשרת 
הדברות, אין די דברות הראשונות פּרשת יתרו און אין די דברות האחרונות 
כּרשת ואתחנן. אין די דברות הראשונות ווערען מיר אָנגעזאָגט וועגען דער 
היילינקייט פון שבת, "זכור את יום השבת לקדשו"---זאָלסט נעדענקען דעם 
טאָג פון שבת צו הייליגען. כי ששת ימים עשה ה' את השמים ואת הארץ 
וגו וינח ביום השביעי, --- אין זעקס טעג האָט דער רבש"ע באשאפען דעם 
הימעל און די ערד און אין דעם שבת'דיגען טאָג האָט ער גערוהט. "על 
כן ברר ה' את יום השבת ויקדשהו", דערפאר האָט דער רבש"ע נעבענשט 
דעם שבת און האָט איהם געהייליגט. 

דער צווייטער מאָטיוו פון שבת ווערט דערמאַנט אין פּרשת ואתחנן 
איז די דברות האחרונות, "וזכרת כי עבד היית בארץ מצרים ויוציאר ה"א 
משם ביד חזקה ובזרוע נטויה על כן צוד ה"א לעשות את יוֹם השבת"-- 
זאלסט געדענקען אז דו ביזט א קנעכט געווען אין לאנד מצרים און דער 
אויבערשטער האָט דיך פון דאָרט מיט א שטארקער האנט ארויסגעצוינען, 
צוליב דעם האָט ער דיך באפוילען צו האלטען דעם שבת, דאָס הייסט, אז 
אויסער װאָס דער שבת לעגט דעם חותם פון הייליגקייט אויף דער נייסטי- 
נער פיזאַנאָמיע פון דעם אידישען פּאָלק, איז אויך פאראן א ריין סאָ- 
ציאלער באגריף ואס איז פארבונדען מיט אונזער באפרייאונג און זעלבסט- 
שטענדיגקייט פון אירישען פאָלק, װאָס האָט זיך אָנגעפאנגען מיט יציאת 
מצרים. 

די דאָזיגע צוויי הױיפּט-מאָטיוען פון שמירת שבת ווערען אויסגעדריקט 
מיט דעם קידוש װאָס דער איד מאכט ביים אויפנעהמען דעם הייליגען טאָג. 
"ושבת קדשו באהבה וברצון הנחילנו זכרון למעשה בראשית כי הוֹא יום 
תחילה ?מקראי קודש זכר ליציאת מצרים", דאָ ווערען אויסגעדריקט די צוויי 
באגריפען פון קרושת השבת און שביתת השבת --- א טאָג פון רוה און א טאג 
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פון הייליגקייט. א טאָג װאָס איז זכר למעשה בראשית און א טאָג װאָס 
דערמאַנט אונז אָן יציאת מצרים. 

עס זיינען דאָ צוויי באזונדערע טעמים פון שבת. איינער אן אוניווער- 
סאלער וועגען דעם באגריף פון פרייהייט, פון אויסגעלייזט ווערען פון שקלא- 


פעריי, --- "זכר ליציאת מצרים", און דער צוייטער באגריף איז שין 
א ריין אידישער און האָט צו טאָן נאָר מיט'ן אידישען פאָלָק, "זכר למעשה 
בראשית". 


דער זכר פון מעשה בראשית איז נוגע בלויז אידען. ביני ובין בני 
ישרא? אות היא לעולם, דאָס איז א צייכען פון אונמיטעלבארער פארבינ- 
דונג פון דעם אידישען פאלק מיט גאָט. דעריבער ווערט דער דאָזינגער 
שבת נערופען "שבת הנדול", ווייל מיט דעם לעצטען שבת פאר יציאת 
מצרים איז צוגעקומען דער צווייטער באגריף פון יציאת מצרים פאר דער 
היילינקייט פון יום השבת. דער שבת איז גרויס מיט זיין הייליגקייט. 
עס איז נעווען דער ערשטער שבת װאָס א פאֶלְק האָט געפייערט פריי 
אוזן זעלבסטשטענדיג אין אן אטמאַספערע פון גייסטיגער דערהויבונג. "וביום 
השביעי שבת וינפש". שבת ברענגט דעם נפש א נייע נשמה, א נייע נשמה 
נישט בלויז צו דעם יחיד, נאָר אויך צו דעם צבור, דערפאר אין ער א 
נרויסער שבת. בליז פרייע מענשען קענען פארשטעהן און ריכטיג אִפּ- 
שאצען דעם גייסטינען ווערטה פון א נאציאָנאלען שבת ואָס האָט אין אונז 
איינגעפלאנצט די עטישע באגריפען פון חרות, פון צערייסען די קייטען פון 
וועלט-שקלאפעריי. 

דערפאר איז דער זכר ליציאת מצרים נישט בלויז א וויכטיגער מאַטיוו 
מפאר שמירת השבת, נאָר אוירך דער הויפּט-מאָטיוו פאר דער גאנצער תורה. 
דאָס ערשטע װאַרט פון די עשרת הדברות הויבט זיך אֵן מיט אנכי ה' אלוקיך 
אשר הוצאתיר מארץ מצרים מבית עבדים, איך גלויב, אז דֹי בנים הבונים, 
די טייערע קינדער, װאָס האָבען געהאָלפען בויען ארץ ישראל מיט בלוט 
און טרעהרען און האַבען פארזייהט די קערנער פון פרייהייט אויף דער 
הייליגער ערד פון אונזערע אבות צוזאמען מיט די אידעאלען פון סאַציאלער 
גערעכטיגקייט און ליבשאפט פאר דער גאנצער ועלט, אז אָט די ליבע 
קינדער, די שומרי החומות, וועלען אויך געדענקען אז די איינציגע גאראנטיע 
פאר פרייהייט אין ארץ ישראל מוז זיין באזירט אויף די יסודות פון 
שבת. וװאָרים פיעל מעהר װאָס אידען האָבען געטאַן פאר שבת, האָט שבת 
געטאַן פאר דעם אידישען פאַלק. 


שמיני 


אין דער היינטינער סדרה לערנען מיר די נעשיכטע פון אהרן'ס קינ" 
דער נדב ואביהוא וועלכע זיינען געשטאָרבען, ווייל זיי האָבען מקריב נעווען 
פרעמד פייער פאר נאָט, 

נדב ואביהוא זיינען געווען באליעבט און רעספּעקטירט ביים אידישען 
פּאָלק, זיי האָבען פארנומען דעם אויבעך-אָן אין דער אידישער פיהרער- 
שאפט. זיי זיינען שטענדיג געגאנגען צוזאמען מיט משה ואהרן און די זקנים, 
װי עס ווערט דערמאַנט אין שמות (כ"ד): "ואל משה אמר עלה אל ה' 
אתה ואהרן נדב ואביהוא ושבעים מזקני ישראל". דער רבש"ע האָט נע- 
זאָגט צו משה'ן : געה ארויף צום בארג מקבל? צו זיין די תורה, --- דו, אהרן 
און נדב ואביהוא און די שבעים זקנים. און דאָך זיינען זיי באשטראָפּט געוואַ- 
רען מיט אזא שרעקליכען טויט, און מיט זייער שטארבען האַבען זיי צו- 
שטערט די נרעסטע שמחה ביים אידישען פאָלק. 

פיעלע סיבות ווערען אָנגעגעבען אין דער גמרא (סנהדרין דף נ"ב) פאר 
דער שטראָף פון נדב ואביהוא, סיבות װאָס זיינען זעהר כאראקטעריסטיש 
אויך פאר די היינטינע צייטען. 

איינע פון די אורזאכען פאר װאָס אהרן'ס קינדער זיינען פּלוצלינג 
געשטאָרבען, װערט דערמאַנט אין דער גמרא: זיי זיינען אריינגענאנגען 
"לפני ולפנים", זיינען אריין אין קדשי קדשים וואוהין עס איז ערלויבט 
אריינצוגעהן נור דעם כהן נדו? איינמאָל אין יאָהר. 

דעמאָקראטיע און דיקטאטור 

די הויפּט פּרינציפּען פון א דעמאָקראטישער רענירונג װאָס ברייננט 
גליק צו איהרע בירגער און פרייהייט צום פאלק איז אויסגעדריקט געװאָרען 
פון דעם גרויסען שטאאטסמאן און באפרייער פון די געדריקטע, דער בא- 
וואוסטער פּרעזידענט פון אמעריקא, אייברעהעם לינקאָלן, מיט די ווערטער : 
"א רעגירונג פון די בירגער, פאר די בירגער, און ביי די בירגער װעט נישט 
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אונטערגעהן", ד. ה., די רענירוננג מיט איהר פאָלק זיינע) צוזאמענגעבונדען 
נייסטיג און עקאַנאָמיש, אזוי װוי א נוף מיט א נשמה. א רעגירונג װאָס 
רעפּרעזענטירט איהרע מאסען מוז ארויסוואקסען פון פאָלק, נישט די רעני- 
רונג שאפט דאָס פאָלק נור דאָס פאָלק שאפט די רענירונג. און דאַסזעלבע 
איז אויך מיט יעדער פאָרם פון פיהרערשאפט גייסטינ אזוי וי פּאַליטיש, 
מוז און דארף אין איהר הנהנה רעפּרעזענטירען די מאסען און קומען פון 
די מאסען. דערפאר האָט אונזער ערשטער מנהינג משה רבנו געבעטען אין זייז 
תפלה (במדבר כ"ז). יפקוד ה' אלקי הרוחות 5כ? בשר איש על העדה ונו'. 
צום ערשטען װאָס א פיהרער דאוף רעפּרעזענטירען איז, ער 
זאָל זיין ‏ א מענש נישט קין מלאך, האָט געזאָגט דער קאַצקער 
(ר' מנחם מענדעל מקאָצק), ער דארף אויך זיין "איש על העדה", א מענש 
װאָס האָט נעמיינזאמעס מיט דער עדה. "אשר יצא לפניהם ואשר יבא לפניהם 
ואשר יוציאם ואשר יביאם", אן אמת'ער מנהיג דארף געהן פאַראויס און 
פיהרען די עדה מיט זיך. ער דארף זיי ארויסשלעפּען פון א שלעכטער לאנע 
און ער דארף זיי אריינברייננען אין א נוטען מצב. דארף דער פיהרער זיין 
א ליבעראלער "אלקי הרוחות קכל בשר",. ? כ ל ב שר, ער זאל קענען 
ליעב האָבען אלע אידען. דער מנהינ דארף רעפּרעזענטירען אלע ריכטוננען 
און אלע שאטירונגען. "שיכול להלוך כנגד רוחו של כ? אחד ואחד". ער 
זאָל פארשטעהן און פיהלען יעדעס הארץ און יעדען נייסט. דער אמת'ער 
מנהינ טאָר זיינע פּראַבלעמען נישט באהאלטען פון פאָלק. ער טאָר דאָס 
נישט אריינבריינגען "לפני ולפנים" --- אין זיין קדשי הקדשים ! ער מוז עס 
בריינגען צו דער עפענטליכקייט. עס זאָל זיין ירא הקה? וישפוט ! דאָס פאָלק 
צוזאמען מיט זיינע פיהרער דארפען נעהמען א שטעלונג אין יעדער פראנע 
װאָס פאראינטערעסירט די מאפען און איהרע פיהרערס. 
יונגע ברעכען און אלטע בויען 

נאָך א מיינונג איז פאראנען פארװאָס זיי האָבען פארדיענט די גרויסע 
שטראַף. זיי האָבען מקנא געווען משה און אהרן פאר זייער גרויסען כבור 
װאָס זיי האָבען נעקראַנען פון די אידען. וי די נמרא זאָנט דאָרט אין סנהדרין 
(נ"ב ע"א): "וכבר היו משה ואהרן מהלכין בדרד ונדב ואביהוא מהלכין 
אחריהז וכ? ישראל אחריהן אמר לו נדב לאביהוא אימתי ימותו שני זקנים הללו 
ואני ואתה ננהיג את הדור, אמר להן הקב"ה נראה מי קובר את מי ?" וע משה 
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און אהרן זיינען געגאננען און אלע אידען זיינען נאָכנענאננען מיט נרויס 
יראת הכבוד זייערע פיהרער, און ווען נדב ואביהוא האָבען דערזעהן װאָס 
פאר א רעספּעקט משה ואהרן רופען ארויס ביי דעם פאָלק, האָט זיר ביי זיי 
אָנגעצונדען א פייער פון קנאה און זיי האָבען געזאָנט איינער צום אנדערעו : 
ווען וועלען שוין די צוויי אלטע שטארבען און מיר וועלען איבערנעהמען די 
פיהרערשאפט ? ווען גאָט האָט דאָס דערהערט האָט ער זיך אָנגערופע: 
מיר וועלען זעהן ער וועמען עס װעט באגראָבען ! | 


אן אלטער קאמף נעהט אֶן אין דער וועלט-נעשיכטע און באזונדערס 
אין דער אידישער געשיכטע אויפ'ן נעביט פון פיהרערשאפט. ווער איז מעהר 
בארעכטינט צו רעפּרעזענטירען דאָס פאָלְק? די יונענט אָדער די אלטע? 
יוגענט און אלט זיינען נישט נור באגריפען װאָס ווערען פאנאנדערנעטיילט 
בלויז מיט צייט און יאָהרען. עס איז דאָ א טיפערע מחיצה צווישען ביירע. 
יוגענט און אלט זיינען צוויי באזונדערע געדאנקענגאננען, צוויי וועלט- 
אנשויאוננען. די יונענט רעפּרעזענטירט טעמפּעראמענט, התלהבות. קיין 
רעװאָלוציע אין דער װעלט װאָלט נישט מצליח נעווען אִהן דער באטיילינוננ 
פון דער יוגענט. די יונענט איז קאמפסלוסטינ און קאמפספעהינ. אָבער מיט 
טעמפּעראמענט אליין װאָס ווערט נישט געשטיצט פון פּראקטישען אויס- 
געהאלטענעם שכל, קען מען קיין זאך נישט דורכפיהרען. אויסנעהאלטענקייט 
און פּראקטישער שכל זיינען מעלות װאָס געפינען זיר מעהר ביי די אלטע װי 
ביי יונגע. לאננ-יאָהרינע ערפאהרונג אין לעבען לערנט מעהר שכ? װוי דער 
גרעסטער קאלעדזש און דאָס טיפסטע בוד. דערפאר האָבען אונזערע גרויסע 
געלערנטע ארויסנעזאָגט די צוויי באזונדערע קוואליטעטען װאָס די יוגענט 
און אלטע רעפּרעזענטירען. "לא בסבי טעמא ולא בדרדקי עצה" (שבת פ"ט)), 
ביי דעם יונגען קען מען זיך נישט קיין עצה האלטען, און ביי דעם אלטען 
קען מען נישט קיין כח געפינען. ווען עס קומט צו דער פראנע פון שאפעו, 
בויען און פּלאנען א צוקונפט, אָדער א פּראַגראם פאר א לאנד אָדער א פּאָלק, 
האָבען אונזערע חז"? געגעבען דעם "משפּט הבכורה" -- דעם פאַרצונ צו 
דעם עלטערען עלעמענט. אין מסכת נדרים (דף מ', ע"א) ווערט געזאָגט: 
"תניא ר' שמעון בן אלעזר אומר אם יאמרו לך ילדים בנה ! וזקנים סתור! 
שמע לזקנים ואל תשמע לילרים שבנין ילדים סתירה וסתירת זקנים בנין", 
רבי שמעון בן אלעזר האָט געזאָגט: אויב די יוגענט הייסט דיר בויען און די 
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אלטע הייסען צוברעכען, זאָלסטו צוהערען צו דער עצה פון די אלטע, ווייל 
דאָס בויען פון דעם יונגען מיינט ברעכען, און דאָס ברעכען פון אלטען 
מיינט בויען. 

די דאָזיגע כאראקטעריסטישע אֶפּשאצונג פון אונזערע געלערנטע דריקט 
אויס דייטליד די געפאהר פון בויען אָהן פּראקטישען שכל. בערנארד שאו האָט 
אמאָל נעזאַנט : "יונענט איז א גרויסע מעלה, עס אין אָבער א שאַד ואָס 
עס ליגט אין די הענט פון די יונגע". "זקנה ביום דין ובחרות ביום קרב", 
"ביום קרב" אין מלחמה -- דאן איז דער וויכטינסטער עלעמענט די "בחרות", 
די יוגענט. אָהן דער יוגענט קען מען א שלאבט נישט געווינען. ווען עס קומט 
אָבער צום פּאַליטישען שלאכטפעלד, "ביום דין", אין קאורט, וואו דער אמת 
ווערט נישט אויסגנעקעמפט מיט'ז שווערד נור מיט'ז שכל, דאן איז נויטיג דער 
עלעמענט װאָס רעפּרעזענטירט זקנה. אין "בית דין" און "ביום דיז" נויטיגט 
מען זיד אין גלייכנעוויכט און ענטשלאָסענקייט, באזירט אויפ'ן פּראקטישעו 
שכבל. 


אויך אין די צייטען פון משה ואהרן איז פאָרגעקומען דער קאמף פון 
יונענט און אלט. "ושכבר היו משה ואהרן מהלכין ונדב ואביהוא מהלכין 
אחריהן". די יונגע נדב ואביהוא'ס קענען ניט פארליידען װאָס זיי דארפען 
נעהן נאָך משה'ן און אהרן'ען, זיי דארפען קאַנטראַלירט און נעפיהרט ווע- 
רען פון די זקנים. זייער נרעסטער וואונש איז נגעווען "מתי ימותו שני זקנים 
הללו ואני ואתה ננהיג את הדור ?" אז די אלטע זאָלען שוין אָפּשטארבעו 
און מאכען פּלאץ פאר די יוננע דאָס זיי זאָלען איבערנעהמען די פיהרער- 
שאפּט! אָבער צו װאָס האָט אזא אינערליכער קאָנפליקט דערפיהרט? צו 
"שרפת נשמה והנוף קיים", זייערע נשמות זאָלען פארברענט ווערען, און 
זייערע קערפּערס זיינען געבליבען גאנץ, וי וויכטיג עס זאָל נישט זייזן דער 
ווילענקראפט און קאמפסלוסטינקייט פון דער יונענט, װוי גרויס עס זאָל נישט 
זיין די מעלות פון דעם יוגענטליכען עלעמענט פאר דער געזעלשאפט. דאַך 
שטעקט אין דעם א גרויסע נעפאהר, ווען עס קומט צו דער פראנע פון פיהרער- 
שאפט. עס פיהרט צו א לאנע פון נייסטינער ירידה, עס פיהרט צו שריפת 
נשמה, אזוֹי װי א קערפּער קען ניט לעבען אֶהן א נשמה, אזוי מוז אָפּשטאר- 
בען אן עלעמענט װאָס ווערט אָנגעפּיהרט פון יונגער התלהבות אליין, אַהן 
דעם אלטען פּראקטישען אויסנעהאלטענעם שכל. 


14 הלרש והרליון 


בענשען בצכור און טאָן ביחידות 

דער אברבנא? אין דער היינטינער סדרה ערקלעהרט, אז דער חטא פון 
נדב ואביהוא איז באשטאנען אין דעם װאָס זיי האָבען מקטיר נעווען דעם 
קטורת צוזאמען. דאָס האָבען זיי נישט געטאָרט, לויט דעם דין,. קטורת דארף 
מען מקטיר זיין איינער אליין, און נישט צוויי מענשען מיט אמאָל, פון דעם 
אברבנאל לערנען מיר אלזאַ ארויס, אז די זינד פון נדב ואביהוא װאָס האָבען 
געבריינגט אויף זיך אזא גרויסען עונש, איז געווען, ווייל זיי האָבען געטאָן 
צוזאמען די מעשה הקטורת. 

מערקווירדיג איז, אז אין דערזעלבער סדרה ווערט דערמאַנט, אן עס 
איז בעסער צו טאָן א מצוה צוויי צוזאמען וי איינער אליין. דער מדרש 
זאָגט אויף דעם פּסוק (קהלת ד' ט') "טובים השנים מן האחד": זה משה 
ואהרן, מן האחד --- זה לעצמו וזה לעצמו. שהרי כשבא משה וברך את ישראל 
לא שרתה שכינה על ידו, וכשבאו שניהם וברכו את ישרא? מיד שרתה 
שכינה על ידיהם, שנאמר ויבא משה ואהרן אל אה? מועד ויצאו ויברכו את 
העם ואחר כד וירא כבוד ה' ". די מיינונג פון פּסוק אז "צוויי זיינעז בעסער 
וי איינער" -- ערקלעהרט דער מדרש --- מיינט מען משה ואהרן. ווען משה 
רבנו אליין האָט געבענטשט די אידען, האָט די שכינה נישט גערוהט. ווען 
אָבער משה האָט נעבענטשט צוזאמען מיט אהרן האָט אָנגעפאנגעז צו רוהען 
די שכינה. אין דאָךר א ראיה פון דעם מדרש, אז עס איז מעהר מצוה צו 
טאָן א היילינע ארבייט צוזאמען וי איינער אליין? נור דער ענטפער איז 
נאָר פּשוט : טאָן א נוטע זאך הייסט אױיפּנעטאָן נור ווען מען טוט עס אלייז. 
טאָן א מלאכה איז אויך לויט'ן אידישען באנריף נאָר ווען א מענש טוט 
די ארבייט אליין. דערפאר איז דער דין ביי שבת, אויב צוויי האָבען געטאַן 
א מלאכה בשותפות, הייסט דאָס נישט קיין מלאכה, און זיי זיינען ביידע 
פּטור,. דאָס איז נאָר דאמאלס ווען יעדער איינער קען טאָן די ארבייט אליין, 
אָהן דעם אנדערענס הילף. אָבער אזא מלאכה װאָס יעדער באזונדער װאָלט 
נישט געקענט טאָן אום שבת, נור די ארבייט מוז געטאָן ווערען דורד ביידע 
צוזאמען, איז דאמאלס פּסק'ענט דער רמב"ם, אז מען איז מחויב פאר חילול 
שבת. ווייל יעדער איינער האָט ביינעשטייערט זיין חלק צוֹ דער מלאכה. ער 
הייסט נישט קיין מסייע, א העלפער, נור עס ווערט באטראכט אזוי װוי יערער 
איינער װאָלט געטאָן אליין די גאנצע ארבייט. און דאַסזעלבע איז ביי אלע 
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מצוות. עס דיענט דער כל? פון "מסייע אין בו ממש", צוהעלפען הייסט נישט 
געטאָן. ביי עבודת הקודש, ביי היילינער ארבייט, אין מען נישט יוצא מיט 
דעם װאָס מען העלפט צו, נור יעדער איינער דארף טאָן וויפיעל זיינע מענ- 
ליכקייטען זיינען. 

ווען עס קומט אָבער צום בענטשען, דארף יעדער איד פיהלען, אז ער 
אליין איז נישט ראוי צו זיין דער איינצינער בענטשער, און דארף זיד מצרף 
זיין צום בענטשען מיט דעם רבים. צום באדויערען אין די היינטינע צייט 
זעהען מיר אז עס האָט זיך איבערנעדרעהט די פּרשיות. ווען עס קומט צום 
בענטשען זשאלעוועט נישט יעדער מיט ברכות, ווען עס קומט אָבער צו פּראק- 
טישע מעשים, באגניגענט מען זידך צו זיין א פינפטער ראָד צו װאָגען, צו 
זיין א "מסייע". דאָס לערנט אונז די היינטיגע סדרה, אז ביי יעדע עבודח 
הקודש -- הייליגע ארבייט -- דארף מען טאָן אליין, און דאמאלט װעט אוני 
זער ארבייט געקרוינט ווערען מיט הצלחה. 


תזריעמצורע 
דאָס אידישע פאמיליערלעבען 


די סדרות תזריע מצורע לערנען דאָס אידישע פֹאֶלְק די דינים פון "ריינסייט 
און אומריינקייט", די יסודות פון א געזונטען אידישען פאמיליע-לעבען, --- די 
דינים פון יולדת און נדה, -- און באהאנדלען אויר די דינים פון נגעי בנדים, 
נגעידבתים, און נגעידאדם. די אנשטעקענדיגע קראנקהייטען, װאָס ווערען 
פאראורזאכט דורכ'ן מענשען, דורך קליידער, אָדער דורר חייזער. 

דעם היינטינען מאמר וויל איך ווידמען דער קאָמפּליצירטער פראנע פון 
"טהרת המשפּחה". דאָס אידישע פאמיליע-לעבען איז פון שטענדיג אַן נעווען 
פאררעכענט אלס איינע פון די שטארקסטע פעסטוננען פון אירישען פאָלק. 
טהרת-המשפּחה איז איינער פון די הויפּט-עיקרים פון יהדות, פאר וועלכען די 
חשמונאים האָבען מקריב נעווען זייער לעבען על קידוש השם, ווייל די יונים 
האַבען געװאָלט פאראומרייניגען דאָס אידישע פאמיליען לעבען, מיט וועלכען 
אידען האָבען פון שטענדיג אָן שטאַלצירט. 

פאמיליען ריינקייט אין אידישעז לעבען איז אין א געוויסען זין אויך וויכ- 
טינ פאר'ז געזונט און וואוילזיין פון די קינדער װאָס ווערען געבוירען. דער 
רמב"ן (ויקרא יב) און דער "חינור" (קכו) האָבען אייננעזעהן אין טהרת 
המשפּחה גרויסע היגיענישע מעלות װאָס פארהיטען פון פארשידענע קראנק- 
הייטען ווייל די באטרעפענדע אַרגאנען זיינען צו א נעוויסער צייט אין אן 
אומנאַרמאלען קראנקהאפטען צושטאנד, וי דער רמב"ן זאָגט דאָס דייטליך 
(ויקרא יח, יט). דאָס זעלבע שטעלט אויד פעסט פּראָפּעסאָר מאכט אין דעם 
דזשאהן האפּקינס יוניווערסיטי, אז דער מענסטרואציאַנס-ניפט (מענאטאקסין) 
געפינט זיך אין בלוט איבערהויפּט אין די רויטע בלוט-קערפּערלער, װאָס 
ווייזט ארויס נגעוויסע אייגענע רעאקציעס, לויט דער פעסטשטעלונג פון דר. 
סמיטליין אין זיין בראַשור 'געשלעכט ריינינוננ', נ. י., 1980. דערפאר פארבינ- 
דעז.די חז"? דעם ענין פון נישט ריינעם לעבען מיט ברעננען אומריינע קינ- 
דער אויף דער וועלט. דער מדרש רבה (ויקרא טו סימן ה) זאָגט: מה כתיב 
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למעלה מן הענין אשה כי תזריע וילדה זכר מה כתיב בתריה אדם כי יהיה 
בעור בשרו וכי מה ענין זה לזה ? אמר רבי תנחום ב"ר חנילאי מש? לחמורה 
שרעתה ונכוית ויצא בנה כווי, מי גרם לולר שיצא כווי אמו, כר מי גרם לולר 
שהיה מצורע אמו, שלא שמרה ימי נדה. רבי תנחום ב"ר חנילאי פארבינדט די 
צוויי פּרשות פון אשה כי תזריע מיט אדם כי יהיה בעור בשרו מיט איין וואונ- 
דערבארען געראנק; מיט א משל פון אן אייזעל, װאָס איז אָפּנעבריט געװאָרען, 
איידער זי האָט געזאָלט האָבען דאָס קינד, און ווען זי האָט געהאט דאָס קינד, 
האָט מען געפונען אז אויך דאָס קינד האָט געליטען פון דעם זעלבען ברי, 
װאָס האָט פאראורזאכט די װייטאַגען פון דער מוטער. אזוי אויך דאָס ניט- 
געזונטע ריינע פאמיליען-לעבען קען זיד אָפּרופען אויף דעם געזונט צושטאנד 
פונ'ם קינד,. ברייתא כלה רבתי, פּ"א: מכאן אמרו נשרה כממזרים... ואלן 
הם בני נדה ; בני נדה סופן להצטרע. 


אַהז טהרת המשפּחה קאָן נישט געמאָלט זייז די אמת'ע קרעפטינע אידישע 
דערציהוננ. דאָס אידישע קינד װאָס װערט געבוירען בטהרה האָט א נע- 
לייטערטע אירישע נשמה. זאַנען אונזערע חכמים, די אידישע טאטע-מאמע 
זיינען די ווירדינע און פּאסיגע שותפים צו הקב"ה, וועלכער האָט מיט זיי 
צוזאמען דאָס כשר'ע אידישע קינד אויף דער וועלט געבראכט, 

פאר אידען מאמינים דארף מען נישט ברעננען קיין ראיה וועגעז דער וויב- 
טיגקייט פון טהרת המשפּחה. ביי זיי ווערען פון דור דורות איבערגעגעבען 
פון איין משפּחה צו דער אנדערער די דאַזינע הארבע דינים. פאר די פרומע 
אידען איז איבערינ צו ברעננען ציטאטען פון מאָדערנע מקורות, אז דאָס 
ריינע פאמיליעז-לעבען איז דער עיקר פון אלע עיקרים פון אידענטום. 

דער צוועק פון מיין היינטינען מאמר אין אָבער צו אינספּירירען אונזער 
מאַדערנע יוגענט און אויפקלערען דעם מאָדערנעם איד די וויכטיגקייט פון 
טהרת המשפּחה. נישט בלויז צוליב רעליניעזע טעמים, נוֹר אויך פון ריינעם 
וויסענשאפטליכען און מעדיצינישע1 שטאנדפּונסט. 

באריהמטע פראנצויזישע פּראַפּעסאָרען, וועלכע האָבען אויפגעפאַרשט די 
סיבות פון דער נרויפער שטערבליכקייט צווישען קליינע קינדער און פון דעם 
פאקט, װאָס עס ווערען לכתחילה געבוירען אזוי פיע? קערפּערליר שוואכע 
און גייסטינ אונפעהינע קינדער, זיינען געקומעז צום אויספיהר, אז די איינצינע 
רפואה דערצו, איז די אַפּהיטונג פון די אידישע ריטועלע ריינקייט-געזעצען 
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איז דעם פארהייראטען לעבען. זיי האבען דורד עקספּערימענטען אויפנעפונעז, 
אז אין די צייטען ווען די פרוי איז, לויט דער אידישער תורה, פארבאָטען 
פאר איהר מאן, איז זי פיזיאָלאָגיש נישט מסונל צו ברענגען א פולקאָם געזונט 
קינד אויף דער וועלט, און זיי פּראָפּאנאנדירען די טעאָריע אין זייערע אוני- 
ווערזיטעטען און מעדיצינישע זשורנאלען. 

דער באקאנטער איטאליענישער פּראַפּעסאַר לאָמבראַזא ווייזט אויף, אן 
קימפּעט-קרענק טרעפען זיך אין א פיעל קלענערער מאָס ביי אידישע פרויען 
וי ביי ניט-אידישע פרויען. אויד די שטערבליכקייט-פאלען פון קימפּעט-קרענק 
זיינען פּראָפּאַרציאַנעל ביי אידישע פרויען פיעל קלענער: ביי אידישע 1 פּראַ- 
צענט און ביי ניט-אירישע --- 4 פּראַצענט. 

דער דערמאַנטער פּראָפּעסאָר ווייזט אויד אָן, אז דאָס אידישע קינד ווערט 
באלד געבוירען מיט א שטארק-אנטוויקעלטער ווידערשטאנדס פעהינקייט גע- 
גען פארשיידענע קראנקהייטען אין א פיעל גרעסערער מאָס וי דאָס ניט-אידי- 
שע קינד. ער קומט צום אויספיהר, אז דאָס נעמט זיד פון דער ספּעציפישער 


לעבענס-פיהרונג פון דער אידישער פרוי בעת איהר שוואנגערשאפט, דורדך דעם 
אַָפּהיטען די דינים פון ריינקייט, נדה און טבילה, װאָס האָט א קאַלאָסאלע 


ווירקונג אויפ'ן געזונט פון דער פרוי און פונ'ם קינד. 

דער פּראָפּעסאָר אויסטערלען באווייזט סטאטיסטיש, אז ביי ניט-אירישע 
פרויעז װערעז געבוירען טויטע קינדער 8.992. דאגענען ביי אידישע פרויעו, 
וועלכע פּראקטיצירען די דינים פון נדה און טבילה -- א האלבער פּראָצענט. 

אויף דעם דאַקטוירים צוזאמענפּאָר אין האאג, אין יאהר 1884, האָט דער 
ענגלישער דאַקטאָר קארפעל געהאלטען א רעפעראט וועגען דער הויכער בא- 
דייטונג און וועגען דעם גרויסען נוצען פונ'ם אידישען ריטועלען פאמיליען- 
לעבעז, װאָס בריינגט מיט זיד געזונט און לעבען סיי דער אידישער פרוי און 
סיי איהר קינד. 

קענסער קראנקהייט ביי אידישע און ניט-אידישע פרויען 

אויף דער אינטערנאציאַנאלער קענסער-קאַנפערענץ אין לאַנדאַן, אין יאָהר 
7, האָט דר. סוראסקי אויפגעוויזעז סטאטיסטיש, אז אידען ליידען וויינינער 
אויף דער קענסער-קראנקהייט --- מענער צוליב'ן מל זיין, און פרויען, ווייל 
זיי היטען אַפּ די דינים פון נדה און טבילה. 

דר. פרימענטאל, פּרעזידענט פון פּארלאמענטארישען מעדיצינישען קאמי- 
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טעט, זאָגט: "מ'דארף ציהען די אויפמערקזאמקייט אויף דר. סוראסקי'ס אויס- 
פיהר, אז אידישע פרויען וװוערען כמעט ניט קראנק אויף דער געבער-מוטער 
צוליב זייער ריינקייט, ווייל זיי האלטען שטרענג די דינים פון טהרה, מען דארף 
אלזא, אניטירען ניט-אידישע פרויען זיי זאַלען אָפּהיטען די דינים פון טהרה 
לוט תורת משה, כדי צו פארקלענערעז די שטערבליכקייט ביי די ניט-אידישע 
פרויען"... 

דער באקאנטער ענגלישער געלערענטער, דר. סאליבי, שטעלט זיך אִפּ אויס- 
פיהרליך אין "דעילי ניוס" פון יענעם יאַהר אויף דר. פוראסקי'ס רעפעראט 
וועגעז קענסער-קראנקהייט צווישען אידען, און ער שרייבט: "די פאקטען, װאָס 
דר. סוראסקי האָט ארויסגעבראכט, זיינעז מערקווירדיג, זיי באווייזען, אז די 
געזעצען פון משה, וועלכער איז געווען דער גרעסטער היגיעניסט פון אלע 
צייטעז, פארהיטען נאַך היינט מענער און נאָך מעהר פרויען פון קענסער- 
קראנקהייט, וועלכע הערשט שטארק צווישען ניט-אידען"... 

דער באוואוסטער דר. הערמאן ל. וויינבערג, וועלכער איז געשטאנען אין 
דער שפּיץ פון דער פרויען-אַפּטײלונג אין מאונט-סיני האָספּיטאל אין ניו יאַרק, 
האָט, אין יולי, 1919, פארעפענטליכט א בראָשור וועגען קענסער-קראנקהייט 
איז דער געבער-מוטער, דר. וויינבערג, נאָך גענויע אונטערזוכונגען פון די 
פּרויעז, װאָס האַבעז בעזוכט דעם האַספּיטאל אין די דיספּענסערי אַפּטײלונג 
איז פארלויף פון די 15 יאָהר פון 1893 ביז 1906, שטעלט פעסט פאָלגענדעס: 
איז פארלויף פון די יאָהרען האָבען 19,800 פרויען באזוכט די פרויעז-אָפּטײ- 
פֿונג, פון זיי זיינען געווען 18,810 אידישע פרויען און 991 נישט-אירישע, 
ד. ה. אז די אידישע פרויען האַבען באטראַפען 9992, און ער האָט פעסטגע- 
שטעלט אז דורד דער צייט זיינען געווען 18 פאלען פון קענסער-קראנקהייט 
אין געבער-מוטער, 9 אידישע און 9 קריסטליכע. ביי די אידישע פרויען 
איז דער פאל פון קענסער קראנקהייט אין געבורטס-מוטער, אויסגעקומען איינע 
אויף 2090, און ביי די ניט-אידישע פרויען איינע אויף 110, ד. ה. כבמעט 20 
מאָל אזוי פיעל ביי ניט-אידישע וי אידישע. דערביי דארף נענומעז ווערען אין 
באטראכט, אז די מעהרסטע פרויען װאָס האַבען באזוכט דעם האָספּיטאל 
זיינען געווען אימינראנטקעס פון רוסלאנד, פּוױלען און עסטרייד, וואו די 
עסאַנאַמישע און סאניטארישע באדיננונגעז זיינען זעהר הינטערשטעליג אין 
פארנלייך מיט דעם באקוועמליכען לעבעז אין אמעריקע. 
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זיין געהילף, דר. רוביז, האָט פעסטגעשטעלט אָט װאָס: אין פארלויף פון 
די יאַהרען 1909--1918, האָכען דרייסיג טויזענט פרויען באזוכט די פרויען- 
אפּטײילונג אין מאונט סיני האָספּיטאל, 

אידישע זיינען געווען 28,000, קריסטליכע זיינען געווען 2,000. קענסער 
פאלען אין געבער-מוטער זיינען געווען : איין פאל פון קענסער אין געבער- 
מוטער פון 2154 אידישע פרויען, און ביי קריסטליכע איינע פון 289 בא- 
זוכערס. - 

דר. הייראם נ. וויינבערג, אין זיין "דהי רעלאטיוו רעירנעס אַווּ קענסער 
און די דזשואיש ווימען 1919 (די זעלטענהייט פון קענסער ביי אידישע פרויעז) 
אנאליזירט די פראנע פון קענסער אין געבורט-מוטער אין ליכט פון פאקטען און 
ציפערען, און ער קומט צום אויספיר, אזן א דאנק דעם ריינעם פאמיליען- 
פֿעבען װאָס ווערט געהיטען ביי די אידישע פרויען איז דער פּראַצענט פון 
סענפער אין געבורט-מוטער א פד קלענער װוי ביי נישט-אידישע. דאָס זעלבע 
ווערט אויךד באשטעטינט פון דר, חיים ספּיוואק װאָס איז געשטאנען אין דער 
שפּיץ פון באוואוסטען סאנאטאריום אין דענווער, קאַלאָראדאַ, 

ריינקייט און אונריינקייט | 
אויב די אידישע תורה האָט מיט 9,201 יאַָהר צוריק גענעבעז אזא ריטועפֿ. 

נעזעץ ווענען דער פרוי, װאָס מאַדערנע פּראַפּעסאָרען געפינען יעצט פאר אזוי 
וויכטיג, דארף יעדער איד פארשטעהן, אז די דינים פון טבילה לוט'ן 
אידישן דין זיינען וויכטינ פאר זיין איינענעם וואוילזיין. א מערקווירדיגן פאקט 
האָט פעסטגעשטעלט פּראַפּעסאַר ב. שיק (װאָס האָט ערפינדען דעם באציל פון 
סקארלאטינעז-קראנקהייט) אין זייז זשורנאל? "מענסטרואיישאַנס ניפט", װאָס . 
איז נעדרוקט נעװאָרען אין 1920. ער דערמאַנט דעם באוואוסטען פאקט אז 
פרישע בלומעןז ווען זיי װוערעז בארירט פון א פרוי אין דער צייט פון אומ- 
ריינקייט, ווערעז זיי שנעל פארטרוקענט און פארוועלקט. צו דער זעלבער מסקנה 
איז אויד געקומען פּראָפּעסאָר דוד מאכט, פון דזשאן האָפּקינס אוניווערזיטעט 
אין באלטימאָר, אין זיין בראָשור ; "דזשוירנאל? אָף פארמאקאלאַדזשי ענד 
עקספּערימענטאל טעראפּאטיקס', 1924 -- 22. דיזעלבע מינוננ 
זאָגט אויד ארויס איינע פון די באוואופטע און געלערנטע פרויעז אין אמעריקע 
מ. ק. סטאופאס אין איהר בור "מעריד לאָו" (פאמיליען-ליבע) און ווייזט אָז; - 
אז פוז מעדיצינישען שטאנדפּונקט האָט תורת משה פאַראויסנעזעהן די אלע 
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קאַמפּליצירטע קערפּערליכע קראנקהייטען װאָס קענען פאראורזאכט וערען 
פון דעם נישט ריינעם פאמיליען-לעבען. 


אָט די אלע באווייזען דארף וויסען די מאָדערנע פארפרעמדטע אידישע 
יוגענט. א פאראיינינטער כח פון אלע אַרטאָדאָקסישע אידען דארף דורכפירען 
א ברייטע פּראָפּאגאנדע אין די אידישע שולען און חינור-אנשטאלטען פאר א 
טהר'דינ אידיש פאמיליע לעבען, װאָס איז שטענדינג געווען אונזער שטאָלץ. 
דאָס אידיש-טראדיציאַנעלע פאמיליע-לעבען צעמענטירט אויך די משפּחה, 
פארשטארקט דעם שלום-בית, דערנענטערט די קינדער צו זייערע עלטערען. 
דער באוואוסטער קאלישער רב הרב ליפּשיץ אין זיין ספר המדרש והמעשה, 
פּרשה אחרי מות, זאָגט אז אין דערזעלבער פּרשה וּואו עס ווערעז אַנגעזאָגט די 
דינים פון ריינעם פאמיליעז-לעבען, ווערט אויך געזאָנט: "מזרער לא תתו 
להעביר למלר", זאָלסט נישט נעבעז דיינע קינדער איבערצופיהרען צו דער 
עבודה זרה "מולד", און ער פרענט ;: וי קומט עפּעס אין דער פּרשה פון 
עריות דער איסור פון עבודה זרה "מולד"? און ער ענטפערט: מולך אין 
געוועז א געטצעז-דינעריי װאָס האָט אויסנעדריקט די גרעסטע אכזריות און 
פאנאטיזם פון די אמאַלינע צייטעז. אין סנהדרין ווערט געזאָגט, אז די עבודה 
זרה מולד איז באשטאנען פון צוויי גרויסע פייערעז פון ביידע זייטען און אין 
מיטען פלענט מען דורכפיהרע! די קינדער װואָס זענען פארברענט געװאָרען 
אין די פלאמען. 


אזא פאנאטיזם פון פארברענעז איינען בלוט און פלייש אין די פייערען 
פון מולד קאַן נאָר געשעהן ביי א פאָלק װאָס זיין פאמיליע-לעבען איז פאר- 
שוועכט און די קינדער ווערען געבאָרען פון אן אויסגעלאסענעם לעבען. זיי 
זענען נישט גענונ טייער ביי זייערע עלטערען און עס פעלט די נאטירליכע 
צערטליכקייט און צוגעבונדענקייט פון עלטערען צו קינדער. דערפאר ווערט 
איז דערזעלבער פּרשה, די "פּרשה פון עריות" װאָס רעדט וועגען מאָראלישען 
פאמיליען-לעבען, דערמאָנט דער לאו פון עבודה זרה מולר, ווייל נאָר א ריין 
אידיש פאמיליען-לעבען װאָס איז באזירט אויף תורה משה, קאָן ברעננען צו 
א דויערהאפטינען שלום בית און צו דער נאנצקייט פון דער אידישער משפּחה, 
א פאמיליען-לעבען װאָס איז נגעבויט אויף די פּרינציפּען פון דער תורה איז 
"דרכיה דרכי נועם וכל נתיבותיה שלום" -- איהרע ווענען זענען געבויט 
אויף די פונדאמענטען פון שלום. 


אחר"יקדוש שם 
עם קדוש 


דאָס אידישע פאֶלֶק ווערט אָפט באצייכענט מיט פארשידענע נעמען: 
"עם הספר" --- דאָס פאָלק פון בוך ; "עם סגולה" --- דאָס אויסדערוועהלטע 
פאָלק, אָבער צווישען די פיעלע נעמען זעהט זיד דאָס רוב דער נאַמען "עם 
קדוש" --- הייליג פאָלק, װוי עס ווערט דערמאָנט אין פּסוק; ולתתר עליון על 
כל הגוים וכו' ולהיותך עם קדוש לה' אלקיך (דברים כ"ו) -- דער אלמעכטיגער 
װועט דיר געבן דעם אויבען-אָן איבער די פעלקער און דו וװועסט זיין א הייליג 
פאלק צו דיין נאָט. "קדושה" איז די העכסטע אויסצייכענונג פאר א פאָלק, 
די העכסטע מדרגה פון מאָראל און עטיק לויט דער אידישער אויפפאסונג. 

אָבער װאָס פאר א ממשות'דיגער תוכן ליגט אין דעם עצם מהות פון 
קדושה? װוי דארף אייגענטליך זיין דער גאנג פון מענשליכען לעבען, כרי מען 
זאָל קענען דערגרייכען די העכסטע שטופע פון דאָזינען אידעאל, וועגעו 
וועלכען די תורה דערמאַנט אונז אזוי אָפט "והתקדשתם והייתם קדושים? -- 
איהר זאָלט אייך הייליגען, װועט איהר הייליג ווערען. 

הייליגקייט ביי אידען און אנדערט פעלקער 

אידען און נישט-אידען האָבען גאנץ באזונדערע באגריפען וועגען 
קדושה. דער אידישער באגריף פון היילינקייט איז היילינען דעם לעבען, װוי 
ר' מענדעלע קאָצקער זצ"? האָט דאָס טרעפליר אויסגעטייטשט: "ואנשי קורש 
תהיון לי וגו" (שמות כ"ב *'), מעשליך הייליג זאָלט איהר זיין צו מיר, 
ד. ה., אויף יעדעז טריט און שריט אין אונזער לעבען קאָנען מיר ארויפלייגען 
דעם שטעמפּעל פון קדושה. עס איז אין אונזער מאכט צו היילינען אונזער 
טאָג-טעגליכען לעבען. אונזער עטיק שטיצט זיך אויף א רעאלען לעבענס- 
יסור,. די מצוות פון דער תורה דארפען דינען אלס א קווא? פון אָפּטימיזם 
און לעבענס-פרייד --- "עץ חיים היא למחזיקים בה", -- די תורה איז א 
בוים פון לעבען פאר די װאָס האלטען זיך אַן אין איהר. דאָס איז דער פילאַ- 
זאָפישער באגריף פון אידישער הייליגקייט : פארהיילינען דעם מענשענ'ס 
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לעבען, "וחי בהם ולא שימות בהם". די תורה איז געגעבען געװאָרען צום 
לעבען און נישט אָפּצורײיסען דעם מענשען פון לעבען. דערפאר האָבען אונ- 
זערע חכמי התלמוד אויסגעדריקט, אז "המצער עצמו מכל דבר נקרא חוטא" 
(נדרים י, נזיר י"ט), אז דער װאָס פּייניגט זיין קערפּער אומזיסט הייסט 
א זינדיגער. דער ירושלמי דריקט זיך אויס נאָך דייטליכער: "עתיד אדם 
ליתן דין וחשבון על כל מה שראתה עינו ולא אכל" (ירושלמי סוף קידושין), 
דער מענש װעט דארפען אָפּגעבען דין וחשבון אויף יעדע זאך װאָס 
ער האַט געזעהן און האָט נישט געגעסען. אנדערש איז דער צוגאנג פון 
אנדערע פעלקער צו היילינקייט. ביי זיי הייסט הייליגקייט אָפּזאָגען זיר פון 
לעבען, פון לעבענס פארגעניגען, און נישט געניסען פון לעבענס-פרייד. אין 
דער קריסטליכער וועלט זיינען געשאפען געװואָרען סעקטעסּ פון "קדושים" 
און "נזירים". נישט יעדער געוויינליכער מענש האָט געקאָנט זיך אָפּרייסען 
פון לעבענס-באקוועמליכקייט און לעבענס-פארגעניגען. קרושה באלאנגט בלויז 
צו יחידי סגולה, צו פּריווילעגירטע מענשען, אזוי טראכטען די גויים. די 
אידישע קדושה באלאנגט צו אלעמען, "דבר אל כל? עדת בני ישראל ואמרת 
אליהם קדשים תהיו", רעד צו אלע בני ישראל אז זיי זאָלען זיין הייליג. דער 
מדרש זאָנט: "מלמד שנאמרה פּרשה זו בהקה?" (ויקרא רבה, תורת כהנים). 
די פּרשה פון קדושים איז געזאָגט געװאָרען, ווען דאָס אירישע פאלק אין 
| געוועז צוזאמען. אידישע היילינקייט איז נישט זיך אָפּצוזונדערען פון געזעל- 
שאפטליכען לעבען, נור פארקעהרט, צו פארשעהנערען און פארהייליגען 
דאָס לעבען. 

אָט די גרויסע מדרגה פון קדושה איז, לויט דער אידישער אויפפאסונג, 
נישט קיין פּריווילעגיע פון יחידי סגולה, נור פאר --- כ? עדת ישרא?. אונ- 
זערע מצוות זיינען דער קוואל פון אמת'ער פרייד, וי דוד המלך זאָגט אין 
תהילים (י"ט ט') פּקורי ה' ישרים משמחי לב --- ג-ט'ס באפעהלען זיינען - 
גערעכטע און דערפרעהען דאָס הארץ. דערפאר געפינען מיר ביי קיין פאָלק 
נישט אזוי פיעל הייליגקייט צוזאמען מיט מענשליכער שמחה וי ביי אידען. 
אידען האָבען פון שטענדיג אָן דערהויבען די פאָהן פון אָפּטימיזם און שטאר- 
קען גלויבען אין הייליגע אידעאלען. עבדו את ד' בשמחה ! איז די מאַטאַ 
פון דער תורה. 6 
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קידוש הי און חילול השם 

הייליגקייט ביי אידען ווערט דערמאַנט אין דער תורה אויפּ פארשירענע 
אופנים, אין א נעגאטיווער פאָרם, װוי עס שטעהט אין דברים י"ד כ"א: "לא 
תאכלו כל? נבלה וכו' כי עם קדוש אתה לה' אלקיך". דער פּסוק מאַטיװוירט 
דאָס אָפּהיטען זיך פון נבלות וטרפות, ווייל מיר זיינען א היילינ פאָלק. 
אזוי ווערט אויך דערטאַנט אין משפּטים (שמות כ"ב ל') : "ואנשי קורש תהיון 
לִי ובשר בשדה טריפה לא תאכלו", --- איהר זאָלט זיין הייליגע מענער צו 
מיר; און קיין טריפה פלייש זאָלט איהר ניט עסען. 

אין אנדערע ערטער געפינען מיר אין דער תורה, אז די מצוה פון קרושה 
פאָדערט אויף דעם מענשען צו פּראקטישע מעשים, וי עס ווערט דערמאַנט 
אין "ונקדשתי בתוך בני ישראל אני ה' מקדישכם" (ויקרא כ"ב), אז אידען 
זיינען אנגעזאָגט געװאָרען צו הייליגען גאָט'ס נאָמען, װוי דער רמב"ם פּסק'נט 
להלכה "כל בית ישרא? מצווים על קידוש ה' הגדול הזה" (פּרק ה' מהלכות 
יסודי התורה, הלכה א'), אלע אידען זיינען אָנגעזאָגט געװאָרען צו היילינען 
גיט'ס נאַמען, און די מצוה פון קידוש ה' לייכט װוי א דימענט אין דער אירי- 
שער נעשיכטע, דער געשיכטע פון אידישען מארטירערטום, פארהייליגט מיט 
בלוט פון זייער לעבען ג-ט'ס נאָמען און זיין תורה. 

די באגריפען "קדוש השם?" און "חלול השם? זיינען אויסגעפורעמט גע- 
װאָרען אין שטרענגער פאָרם פון דער הלכה, און זיי זיינען טיעף אריינ- 
געדרונגען אין פאָלקס-באוואוסטזיין. 


קירוש השם און חילול השם זיינען אין פאָלקס-באוואוסטזיין אָנגענומען 
וי צוויי באזונדערע אופנים, אויף וועלכע דער יחיד באציהט זיך צו זיין 
איינענער פּערזאָן, צו זיין מיטברודער, צום אוניווערס, צו ג-"ט אליין. 
יעדער דערהויבענער מאָראלישער אקט, יעדע האנדלונג אין וועלכער עס קומט 
צום אויסדרוק די נאָבעלקייט פון דער נשמה, יעדער מאָמענט פון אויפגע- 
פויכטענעם ציטער, יעדע מינוט פון פרייד איבער אן אנטדעקטען אמת אָדער א 
שטראה? פון שעהנקייט איז ביי אונזער פאלק אַנגענומען װי א קידוש השם. 
פון דער אנדערער זייט, איז יעדער אקט פון בייזקייט בנוגע דעם מיטמענשען, 
אלץ װאָס איז וואולגאר, אכזריות'דיג, אלץ װאָס פארלייקענט די הייליגקייט 
פון לעבען, דיסקרעדיטירט די נאציאָנאלע מאָראל אָדער די פאָלקס-ווירדע, 
-- צוגערעכענט געװאָרען צו דער קאטעגאָריע פון חילול השם. 
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דער באגריף פון קדוש השם און חלול השם איז נישט נור באגרענעצט 
צו עבירות און מצות. אין ברייטערען זין געפינען מיר די אויסטייטשונג 
אין רמב"ם : פארשוועכען ג-ט'ס נאַמען, און פארקעהרט, הייליגען ג-ט'ס 
נאָמען קאָן מען אויף פארשידענע אופנים. דער רמב"ם זאָגט אויסדריקליך, 
"ויש דברים אחרים שהם בכל? חילול השם, והוא שיעשה אותם 
אָדם נדול בתורה ומפורסם בחסידות דברים שהבריות מרננים אחריו 
בשבילם, ואע"פּ שאינם עבירות וכו' * (פּרק ה' מהלכות יסודי התורה הלכה 
י"א און חינור מצוה רצ"ו). עס זיינען פאראן זאכען װאָס פארשוועכען ג-ט'ס 
נאָמען, הגם זיי באלאנגען נישט צו דער קאטעגאָריע פון עבירות. צום ביי- 
שפּיעל, איינער קויפט און באצאַהלט נישט באלד דאָס געלד, אָדער ער רעדט 
נישט שעהן מיט מענשען, אָדער ער קריגט זיך, --- אָט די אלע מעשים, װאָס 
זיינען נישט "לא תעשה" און נישט א "מצות עשה" און דאָך ווערען זיי דורך 
די חז"? און גדולי הפּוסקים פאררעכענט אלס חלול השם, און פארקעהרט : 
קדוש השם. די מצוה פון קדוש השם איז פארבונדען מיט דער מצוה פון 
יציאת מצרים, ונקדשתי בתוד בני ישראל, און אין דעם אנדערען פּסוק ווערט 
דערמאַנט המוציא אתכם מארץ מצרים. דער ספרא פארבינדט דאָס צוזא- 
מעו : "על מנת כן הוצאתי אתכם מארץ מצרים שתקדישו את שמי ברבים", 
צוליב דעם האָב איך אייד ארויסגעצויגען פון מצרים, אז איהר זאָלט הייליגען 
מיין נאָמען ברבים. דער אידישער אופן פון לעבען דארף זיין אנדערש פון 
דעם ניט-אידישען. אידישקייט דארף ארויסשיינען אויף יעדען שריט און 
טריט אין אונזער טאַג-טעגליכען לעבען. 

אידישע מסירת נפש 

קידוש השם ביי אידען איז שטענדיג פארהייליגט געװאָרען פיט מסירת 
נפש. דער באוואוסטער פּלױנסקער רב ר' צבי יחזקאל מיכלזאָהן, וועלכער 
איז געווען א חבר פוז ועד הרבנים אין ווארשע, דערצעהלט אין זיינע זכרונות, 
אז דער באוואוסטער חסיד ר' לייבא זצ"? פון ביאלע האָט איהם אמאָל דער" 
צעהלט אז דאָס ערשטע מאָל איז ער געפאָהרען קיין קאָצק צו הרה"ק ר' 
מענדעלע זצ"? אויף שבת פּרשת קדושים. ער איז אַנגעקומען קיין קאָצק 
פּרייטאָג, און פרייטאָג-צודנאכטס איז ער געבליבען ביז שפּעט נאָך האלבער 
נאכט אין רבי'נס בית המדרש, וואו עס האָט געהערשט א גרויסע באוועגונג. 
עטליכע צעהנדליג פון די "שארפע" יונגעלייט האבען זיד דאן געפונען אין 
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בית המדרש. טייל זיינען געזעסען און געלערנט, אנדערע האָבען פאר'מח'ט 
געשפּרייזט איבער'ז בית המדרש פארטיעפט אין די געדאנקען, און אנדערע 
האָבען גלאט געפיהרט א התלהבות'דיגען חסידות שמועס. אָבער פּלוצליננ 
איז אלעס פארשטומט געװאָרען. אָט יענע שטילקייט האָט ארומגענומען די 
אנוועזענדע. דער רבי ר' מענדעלע האָט געעפענט די טיר פון זיין התבורדות 
צימער?, װאָס האָט געפיהרט צום בית המדרש, און מיט א הויכער שטים, א 
פרעג געטאָן: וועלכע סדרה געהט היינט? . . . אלע האָבען געשוינען, 
בלויז דער דערצעהלער ר' לייבא, וועלכער איז געשטאנען נאַהענט צו דער 
טיר, האָט זיר גענומען די דרייסטקייט צו ענטפערען: פּרשת קדושים! 
דער רבי האָט דאן פאַרטגעזעצט ווייטער : 

יאָ, אין דער היינטיגער סדרה איז דער אָנהױיב --- קדושים תהיו, און די 
ענדע פון דער פדרה איז --- דמיהם בם. דאָס איז א כלל, אז פּונקט וי דער 
אָנהויב תורה האָט א געוויסע שייכות צו דעם גמר, אזוי האָט יעדע סדרה 
באזונדער א צוזאמענהאנג פון אָנהויב מיט'ן סוף. איז דאָך אין פלוג נישט 
פארשטענדליך װאָס פאר א צוזאמענהאנג האָט "קדושים תהיו? -- צו 
דמיהם בם? ווייסען מיר דאָך װוי ווייט השי"ת האָט פיינט בלוט, און וויפיל 
ער האָט פארבאָטען אידען נישט נאָר צו פארגיסען נאַר אפילו צו עסען בלוט 
(זעה מס' מכות פּ"ג, משנה טו). טאָ װאָס-יזשע פאר א צוזאמענהאנג האָט 
איינס מיט'ז צווייטען ? --- אָבער, האָט דער הייליגער קאַצקער זצ"? געזאָגט ; 
בלוט זאַל עס קאַסטען -- און -- קדושים תהיו! . . . אזוי פארשטעהען 
אידען קרושה. 


אמור 
קערפּערלינע פרייהייט און גייסטיגע פרייהייט 


אין דער היינטיגער סדרה געפינען מיר די פצות עשה פון "ספירת 
העומר" --- "וספרתם לכם ממחרת השבת מיום הביאכם את עומר התנופה 
שבת שבתות תמימות תהיינה" --- איהר זאָלט צעהלען פון דעם צווייטען 
טאָג פּסח, פון דעם טאָנ, װאָס איהר בריינגט דעם עומר, זאָלט איהר צעהלען 
זיבען גאנצע װאַכען,. די מעהרסטע פון די ראשונים האלטען, אז בזמן הזה 
װאָס מען איז נישט מקריב קיין עומר איז ספירה צעהלען מדרבנן. אָבער 
דער רמב"ם פּסק'ענט, אז ספירה בזמן הזה איז מן התורה. אין פלוג אין 
עס פאר אונז אומפארשטענדליך. װאָס פאר א באדייטונג קען האָבען דאָס 
צעהלען ספירה בזמן הזה, אין דער היינטיגער צייט ווען מיר האָבען נישט 
קיין בית המקרש און מ'קען נישט מקריב זיין קיין עומר ? 

דער עומר 

די מצוה פון ספירת העומר איז, אז פון דער צווייטער נאכט פּסח דארף 
מען אַנהײיבען צעהלען ספירה נייןדאוזדפערציג טעג ביז שבועות. די דאַזיגע 
מצוה פון דער תורה איז פארבונדען מיט א גרויסען אגריקולטורעלען יום-טוב. 
די צייט פון פּסח ביז שבועות איז געווען די סאמע פרעהליכסטע אין דעם אידי- 
שען פאַלקס-לעבען, ווען לאנדווירטשאפט איז געווען די הױיפּט באשעפטיגונג 
אין ארץ ישראל. עס איז געווען דער סעזאָן וועז ס'האָט זיר אָנגעהױיבען דער 
תבואה-שניט. דער אָנפאנג פון "קציר" איז פארוואנדעלט געװאָרען אין אן 
אימפּאַזאנטען פרעהליכען יום-טוב. מען האָט געבראכט דעם 'עומר", דעם 
ערשטען נארב פון די פריש-אָפּנעשניטענע נייע נערשטען-זאנגען, פון װעל- 
כע מען פלענט די פרישע נערשטען קערנער מקריב זיין אין בית המקדש 
דעם צווייטען טאָג פּסח. דער קרבן עומר האָט געדיענט װי א דערלויבניש- 
צייכען, אז מען קען אָנפאנגען דעם שניט אין די אידישע פעלדער און הנאה 
האָבען פון "חדש" -- די נייע תבואה. 

אונזערע חז"ל האָכען ארויסנעלערנט פון דער מצוה "ספירת העומר" 
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פיעלע מאָראלישע געדאנקען, װאָס האָבען צו טאָן מיט אונזער פּראקטישעו 
לעבען. איינער פון די פּערלדינע נגעדאנקען ווערט אויסגעדריקט פון ר' ינאי : 
"אמר ר' ינאי בנוהנ שבעולם אדם לוקח ליטרא אחת של בשר מן השוק, 
כמה יגיעות הוא ינע, כמה צער הוא מצער עד שיבשלה, וחבריות ישנין על 
מטותיהן, והקב"ה משיב רוחות, ומעלה עננים, ומנד? צמחים, ומדשן את 
הפּירות, ואין נותנים לו אלא שכר העומר, הה"ד והבאתם את עומר ראשית 
קצירכם אל הכהן (מד"ר פּ' אמור)". ר' ינאי האָט געזאָגט, וויפיעל שווערינ- 
קייטען איז פארבונדען מיט'ן צוגרייטען א שטיקעל? פלייש צום עסען. מענ- 
שען ליינען זיד שלאָפען און דער רבש"ע גרייט פאר זיי צו שפּייז צום עסען, 
גיב א קוק, א מענש ווארפט אריין א קערנדעל אין דער ערד און עס וואקסט 
ארויס א זאננ. באטראכט זיך אָבער וויפיעל ארבייט ס'איז פארבונדען ביז 
וואנען דער זאנג װוערט פארטינ. דער רבש"ע דארף ברייננען װאָלקענס כדי 
אַנצוטרינקען די ערד, די זון כדי צו דערווארעמען די זאמען מיט איהרע 
שטראהלען, צו באפייכטען די ערד מיט טוי, אָפּפרישען דאָס מיט א לייכט 
ווינטעל, באשפּריצען די פלאנצונגען מיט רעגען-טראַפּענס, כדי צו שטארקען 


דעם זאננ, און נישט קוקענדינ אויף דעם װאָס די נאנצע וועלט מיט אלע 
איהרע רייכטימער באלאננט צום רבש"ע, װי עס שטעהט אין פּסוק "לה' 


הארץ ומלואה" (תהלים כ"ד) -- די וועלט מיט איהר פולקייט באלאנגט 
צו גאָט, --- פון דעסטוועגען פארלאנגט נישט דער רבש"ע קיין שמעקעריגע 
בלומען און ניט קיין אויג-פארכאפּענדיגע פלאנצונגען, נאָר פּראָסט פּשוט 
אביפעלע נגערשטען-זאנגען װאָס איז א מאכל בהמה און בשעת הדחק ווערט 
עס פאררעכענט פאר א מאכל פאר אָרימע מענשען, --- צו לערנען אונז, אז 
פאר דעם רבש"ע איז נישט וויכטינ די עצם זאך, נאָר די כוונה. די כוונה 
װאָס שטראהלט ארויס פון די מעשים. װי די משנה זאַנט (נאמר בעולת בהמה 
אשה ריח ניחוח ובעולת עוף וכו'. ובמנחה אשה ריח ניחוח לומר לך אחד 
המרבה ואחד הממעיט ובלבד שיכוין לבו לשמים. ביי עולת בהמה שטעהט : 
אשה ריח ניחוח און ביי עולת העוף שטעהט אויך אשה ריח ניחוח צו ווייזען, 
סיי מען ניט פיעל, אָדער ווייניג, איז אלץ א נחת רוח פאר דעם רבש"ע, נאָר 
עס זאָל זיין די כוונה אין הארץ אז מען בריינגט דאָס פאר דעם רבש"ע. 


און נישט דווקא ביי קרבנות איז דער עיקר די כוגח. ביי יעדער מצווה 
פון דער תורה און יעדער מעשה, װאָס א מענש טהוט פאר גאָט'ס נאַמען, 
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איז די כװגח פאררעכענט פאר דער נשמה פן דער זאך און די מעשה ווערט 
פאררעכענט וי דער נוף. און דערפאר איז "מצוות צריכות כוונה" (ראש 
הָשָנה כ"ח), אין אלע מצוות פון דער תורה איז דער געדאנק, װאָס באגלייט 
די מצווה אזוי וויכטינ ביי נאָט, וי די מצווה אליין. 
דער רבש"ע ניט שכר נישט נור פאר אונזערע גוטע מעשים, נור אויך 
פאר אונזערע גוטע מחשבות. װוי עס שטעהט אין נמרא (קידושין דף מ'), 
אז "מחשבה טובה הקב"ה מצרפה למעשה, שנאמר אז נדברו יראי ה' איש 
אל רעהו ויקשב ה' וישמע ויכתב ספר זכרון לפניו ליראי ה' ולחושבי 
שמו, מאי ולחושבי שמו אמר רב אסי אפילו חשב אדם לעשות מצוה ונאנס 
ולא עשאה מעלה עלְיו הכתוב כאילו עשאה". רב אסי האָט געזאָגט אויף דעם 
פּסוק פון מלאכי ג', אז דער רבש"ע הערט זיך צו, װוי די פרומע לייט רעדען 
איינער צום אנדערען און פערשרייבט די קלונע פרומע ווערטער אין א ספר 
זכרון, די װוערטער װאָס קומען ארויס פון די מענשען, װאָס האָבען מורא 
פאר גאָט און טראכטען פון זיין נאָמען. פארװואָס דערמאַנט דער נביא מלאכי 
באזונדערס די װאָס טראכטען פון גאָט'ס נאַמען ? צו לערנען אונז, אז איינער 
טראכט ווענען א מצווה װאָס ער וויל טאָן און צוליעב פארשידענע סיבות 
האָט ער נישט די מעגליכקייט צו טאָן די נוטע זאך, באקומט ער שכר בלויז 
פאר דעם נוטען רצון. 
ספירה און די מיסטישע װועלט 
די חכמי הקבלה האַבען אין ספירה צעהלען ענטדעקט א וװעלט מיט 
טיפע סודות און כוונות, װאָס זיינען באהאלטען אין דער מצווה פון ספירח 
העומר, און זיינען פארבונדען מיט די "עשר ספירות", וועלכע זיינען די 
פונדאמענטען פון דער בריאה. לויט דעם קבלה'שען שטאנדפּונקט האָט זיר די 
וועלט ענטוויקעלט פון די "געהיימע ספירות", װאָס ווערען תּמיד צעטיילט 
אין גרופּעס,. יעדע גרופּע, יעדע מדרגה באשטעהט פון זיבען גייסטיגע ועל- 
טען, "חסדײ, "גבורה", יתפארת", "נצחײ, "הודײ, "יסודײ, ימלכות". 
די אלע ספירות און מדרגות זיינען קאָנצענטרירט אין דעם סימבאָל 
פון דער איינאיינציגקייט פון דער וועלט, דעם סימבאָל פון "ה' אחד". נאַד 
ספירה צעהלען יעדע נאכט דערמאַנען מיר דעם סוד װאָס דער מענש טוט 
פארדארבען מיט זיינע אוממאָראלישע שלעכטע מעשים אין די הימלישע 
וועלטען. אזוי ווערט נעלייגט די בריק פון דער ערדישער מענשליכער וועלט 
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צו דער הימלישער העכערער וועלט. יערע שעהנע טהאט אָדער מצוה װאָס 
א מענש טוט אויף דער ועלט שפּינעלט זיך אִפּ אויף די "עלמי עילאי", 
אויף דער העכערער ועלט. דאגעגען מיט יעדער פארדאַרבענער טהאט 
צעברעכט ער און פארדארבט די יסודות װאָס אויף זיי איז באזירט די ערדי" 
שע וועלט, צעהלען ספירה איז דאריבער נישט נור פארבונדען מיט רי טענ 
פון פּסח ביז שבועות, נור דער נעדאנק פון צעהלען פארפליכטעט די מענשען 
דאָס גאנצע לעבען צו האלטען אין איין צעהלען. 


ר' אשר סטאַלענער זצ"? פלענט זאַנען : א מענש דארף צעהלען שטענ- 
דינ יעדען טאָג, יעדע שטונדע, און יעדע רנע. דערפאר האָט משה רבנו גע- 
בעטען אין זיין תפילה "למנות ימינו כן הודע ונביא לבב חכמה" -- לערן 
אונז, באשעפער פון אלע וועלטען, צו צעהלען ריכטיג אונזערע טעג, אז קיין 
איין טאָג זאָל ביי אונז נישט אוועקנעהן מיט נאָרנישט, און יערען טאָנ פון 
אונזער לעבען זאָלען מיר באשאפען עפּעס נוטעס, און דורד דעם וועט זיין 
"נביא לבב חכמה", ועלען מיר ברייננען חכמה, קלונשאפט אין אונזערע 
הערצער. 


פּאָליטישע פרייחייט און זיטליכע פרייהייט 


דער זוהר הקדוש אין פּרשת אמור לערנט אונז די וויכטינע באדייטוננ 
פון זיטליכער פרייהייט. עס איז וויכטיג פאר'ן מענשען פריי צו ווערען פון 
דער קנעכטישער פארשקלאפונג צו זיינע איינענע קערפּערליכע אינסטינקטען. 
עס אין די באפרייאונג פון אינערליכער עבדות, פון מענשענס אייגענעם 
גלות. 


דער זוהר הקדוש זאָנט אויף דעם פּסוק וספרתם לכם, "תא חזי כד 
הוו ישראל במצרים הוו ברשותא אחרא והוו אחידן במסאבותא כאתתא דא כר 
יתבא ביומי מסאבותא וגו' ". קום און זעה -- זאָגט דער זוהר --- וועז די 
אידען זיינען געווען אין מצרים, זיינען זיי נעווען אין א פרעמדען רשות, זיי 
האָבען זיר אָנגעהאלטען אין דער טומאה, װוי די אומריינע פרוי, װאָס נעפינט 
זיר אין די ימי הטומאה, און אזוי וי די פרוי דארף צעהלען זיבען נקיים 
צו דעם איבערגאנג צו טהרה, אזוי האַבע! די אידען באדארפט צעהלעו, 
ארויסגעהענדיג פון דער אומריינער אטמאָספערע אין מצרים, איבערגעהענדינ 
צו א שעהנערער און בעסערער וועלט, צו דער וועלט פון קבלת התורה. "א 
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מענש קען נישט איבערגעהן פון דער שלעכטער וועלט צו דער נוטער וועלט, 
פון שלעכטע געוואוינהייטען צו גוטע מעשים מיט אמאָל, נאָר מיט לאנגואמע 
טריט און מיט גרויסע מאָראלישע הכנות מוז דער מענש דורכמאכען דעם 
איבערגאננס-פּראָצעס פון דער פינסטערער וועלט צו דער ליכטינער וועלט". די 
אידען האָבען באדארפט געהן אין מדבר גאנצע פערציג יאָהר, א שטרעקע 
װאָס האָט אין נאָרמאלע צייטען נישט געדארפט נעהמען מעהר וי א פּאַר טעג, 
זאָגט דער רמב"ם, ווארום דאָס צוגעוואוינען א פאָלק פון שקלאפען צו דעם 
לעבען פון פרייהייט מון נעהמען יאָהרען אױיסצוניכּטערען זיך פון עבדות 
און אָנצופאנגען א לעבען פון פּאַלִיטישער און סאַציאלער פרייהייט. 

און אזוי װוי כדי צו דערגרייכען פּאַליטישע פרייהייט מוז נעהמען צייט 
אויף אויסצוהיילען זיד פון דער עבדות-קראנקהייט, אזוי דארף נעהמען צייט 
און פאָרבארייטונגען אויסצוהיילען א פאלק פון זיינע "מחלות הנפש", פוז 
זיינע גייסטינע קראנקהייטען. דערפאר זיינען די ביידע פרייהייטען, דער חירות 
פון יציאת מצרים און דער חירות פון קבלת התורה (אל תקרא חרות אלא 
חירות אין לך בן חורין אלא מי שעוסק בתורה), פארבונדען צוזאמען. 

מיר צעהלען נייז-אוזדפערציג טעג פון דער פּאַליטישער פרייהייט צו דער 
זיטליכער פרייהייט דורך אָנגעשטרענגטער ארבייט צוצוגרייטען זיך צו דעם 
געטליכען אקט פון קבלת התורה. 

אזוי ארום וועלען מיר פארשטעהן די ווערטער פון ר"ן (רבנו נסים) 
אין סוף פּסחים :"ובהגדה גם כז אמרו בשעה שאמר להם משה תעבדון את 
האלקים על ההר הזה אמרו לו ישראל משה רבנו אימתי עבודה זו אמר להם 
?ּסוף חמשים יום והיו מונין כ? אחד ואחד לעצמו. מכאן קבעו חכמים 
לספירות העומר כלומר בזמן הזה שאין אנו מביאין קרבן ולא עוכר אלא 
מחשבין נ' יום לשמחת התורה כמו שמנו ישראל באותו זמן? -- װוען משה 
האָט געזאַגט צו די אידען ;: איהר װועט דיענען גאָט אויף דעם דאַזיגען בארג, 
האָבען זיי איהם געפרעגט: ווען װעט זיך דאָס אָנפאנגען? האָט ער זײי 
געענטפערט: צום סוף פון פופצינ טעג. דאן האָט יעדער איד אָנגעפאנגען 
צעהלען טאָג פאר טאָג. צוליעב דעם האָבען די חכמים באשטימט צו צעהלען 
ספירה יעדעס יאָהר. אפילו היינט, װאָס מיר האָבען נישט קיין קרבן און 
קיין עומר, צעהלען מיר די פופציג טעג ביז צו דער שמחה פון קבלת התורה, 
אזוי װי די אידען האבען געצעהלט אמאָל. 
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זכרונות בריינגען צו מעשים 

ביי דער מצווה פון ספירת העומר מאכען מיר א ברכה "אשר קפּדשנו 
במצותיו וצונו על ספירת העומר" -- און אלע מפרשים פרענען: פאר- 
װאָס מאכט מען נישט קיין "שהחיינו" איבער דער מצווה פון ספירת העומר 
וי מ'מאכט איבער אלע אנדערע מצוות ? ערקלעהרט דארויף דער רשב"א : די 
ספירה אליין איז נור געווען א מיטע? און א פאָרבארייטונג צו דער הויפּט- 
מצווה. דער זין פון דער ספירה איז נעװוען אז נאַך די אָפּנעצעהלטע טענ 
זאָל מען מקריב זיין די "שתי הלחם", מיר אָבער באנונענען זיך היינט בלויז 
מיט'ן צעהלען, אָהן מקיים צו זיין דערביי די עיקר מצווה. -- מערקווירדינ 
זיינען די ווערטער פון בעל המאור אין סוף פּסחים, וואו ער זאָגט; "ועוד שלא 
מצינו ברכת זמן אלא בדבר שיש בו שום הנאה כנון נטילת לולב שהיא 
באה לשמחה ותקיעת שופר לזכרון בין ישרא? ?אביהם שבשמים ומקרא 
מנילה דחס רחמנא עלן ופּרקינן ופּדיון הבן שמברך אבי הבן שהחיינו לפי 
שיצא בנו מספּק נפל דכל ששהה ל' יום באדם אינו נפל ולספירת העומר אין 
בו זכר לשום הנאה אלא לענמת נפש לחורבן בית מאוויינו". דער בעל המאור 
לערנט אונז, אז די ברכת שהחיינו מאכען מיר ביי מצוות וי שופר, 
מנילה, לולב, פּדיון הבן, וויי? זיי דערמאַנען אונז אָן א רייהע נרויסע 
נסים וי ביי מנילה אָדער צוליעב זכרון וי תקיעת שופר, אַבער די מצווה 
פון ספירת העומר ואָס בריינגט אונז אומעטיגע זכרונות און שמערצליכע 
געדאנקען, װאָס דערמאַנט אונז אין דעם גרויסען פארלוסט פון בית המקרש 
--- אויף אזא מצווה קען מען קיין שהחיינו ניט מאכען, ווייל וי קען מען זאַ- 
גען "שהחיינו וקימנו והניענו לזמן הזה', וען דער זמן הזה פארשאפט 
אונז בלויז צער ? דערפאר זאָגט דער תוס' אין מנילה: נאָד פפירת העומר 
זאָגען מיר "הרחמן הוא יחזיר לנו עבודת בית המקדש למקומה במהרה 
בימנו",. מדאורייתא איז מען די מצווה פון ספירת העומר נור נוהג בוזמן 
המקדש, בשעת מען האָט מקריב געווען דעם עומר. בזמן הזה דאגענען איז עס 
נור מדרבנן אלס זכר. דאריבער זיינען מיר מתפּלל?ל; "הרחמן הוא יחזיר לנו 
עבודת בית המקדש", דאמאלט וועלען מיר צוריק קענען מקיים זיין די מצווה 
פון ספירת העומר לויט איהר אמת'ען זין און תכלית... אָט די זכרונות, ואס 
מיר דערמאַנען שטענדיג זייט מיר עקזיסטירען אלס א פאָלק, דעם פארלוסט 
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פון אונזער בית המקדש אוז דעם פארלוסט פון אונזער שטאָט אין פארלויף 
פון צוויי טויזענט יאָהר, האָט אײינגעװאָרצעלט אין אונזער הארץ דעם טיפען 
נלויבען אין אונזער צוקונפט, אז מ'זאָל קיינמאָל נישט אויפנעבען אונזערע 
האפנונגען אויף דעם ווידער-נעבורט פון א פאָלק מיט א לאנד. 

און אזוי װי די זכרונות פון "חורבן הארץ" האָבען דערוועקט צו פּראק- 
טישע מעשים פון ערווערבען א נאציאָנאלע היים און א זעלבסטשטענדינע 
מלוכה אין אונזערע טעג, אזוי וועלען אויך, מיט גאָט'ס הילף, די זכרונות 
װאָס זיינען איינגעװואַרצעלט טיעף אין אונזער הארצען ווענען אונזער 
פּראכטפולען "בית המקדש", אונז דערוועקען צו נוטע מעשים און מיר זאָלען 
זוכה זיין צו דעם בנין הבית השלישי, װאָס מיר בעטען יעדען טאָג ווען מיר 
צעהלען ספירת העומר. 


בר בחקותם 
דער תורה-סאַציאליזם 


אין דער היינטיגער סדרה געפינען מיר די מצוה פון "יובל" וי עס 
ווערט דערמאַנט אין דעם פּסוק "וקדשתם את שנת החמשים שנה וקראתם 
דרור באַרץ לכל ישביה יובל הוא תהיה לכם ושבתם איש אל אחזתו ואיש 
אל משפּחתו תשבו", איהר זאָלט הייליגען דעם פופציגסטען יאָהר, און 
פּראַקלאמירען פרייהייט צו אלע איהרע איינוואוינער, עס זאָל זיין יוב? און 
יעדער מענש זאָל זיד צוריקקערען צו זיין לאנד און היים. 

אז אלטער קאמף געהט אַן אין דער וועלט צווישען צוויי קלאסען, אר- 
בייט און קאפּיטאל, אַדער בעסער געזאָגט צווישען רייכע און אַרימע, 
פאר באהערשעז די מאכט און די רעגירונג. פון דער דאָזיגער מלחמה זיינען 
פילע לענדער צושטערט געװאָרען און רעגירונגען זיינען אָפּגעװישט געװאָרען 
פון דער וועלט. דער אייביגער געראנגעל פון קאפּיטאל און ארבייט װאָס האָט 
געבראכט צענדליגע רעװאָלוציעס און מאסען בלוט פארגיסונג במשך 
פוז דורות, איז נאָר נישט געקומען צו קיין ענדע. עס איז נאָך נישט געפונען 
געװאָרען דער װװוענ צו לעזען דאָס פּראָבלעם,, אז דער שטארקער זאָל 
נישט געבויט ווערען אויף דעם חשבון פון דעם שוואכען, און דער רייכער זאָל 
נישט רייכער ווערען אויף דעם אַרימאנ'ס חשבון. די אייבינע מלחמה װאָס 
האָט אויפגעשטורעמט לענדער כדי צו דערגרייכען דעם ציעל פון עקאָנאָמישער 
נגלייכהייט פאר אלע בירגער האָט ביז דעם היינטיגען טאָג נאָר נישט גע- 
בראכט קייז רעזולטאטען. מען האָט נאַך אלץ ניט געפונען קיין רפואה צו דער 
עקאַנאָמישער קראנקהייט פון אויסגלייכען רייך און אָרעם, הארען און שקלא- 
פען, קאפּיטאליסטען און פּראָלעטאריער. די אלע "איזמען" און זאָגענאנטע 
אידעאלען, װאָס זיינען ארויפגעשוואומען אויףּ דער וועלט בימה, אונטעף - 
דעם נאַמען פון סאַציאליזם אָדער קאַמוניזם האָבען מעהר געבראכט חורבן 
צו דער וועלט וי מיטלעז אויפצובויען די וועלט. 

אַבער אונזער תורה הקדושה איז געווען די ערשטע װאָס האָט געשאפען 
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די הערליכסטע הומאניטארישע געזעצען וװאָס קענען פארענטפערן אלע 
עקאַנאַמישע פּראָבלעמען און גליקליר מאכען די מענשהייט, 


די הערליכע מצוה פון יובל 


איז דער מצוה פון "יובל" ליגט באהאלטען די רפואה װוי אויסצוהיילען 
די עקאַנאָמישע קראנקהייט. די תורה רעדט וועגען יוב? אין דעם דערמאָנטען 
פּסוק : "איהר זאָלט פערהיילינען דעם פופציגסטען יאָהר, און איהר זאָלט 
פּראַקלאמירען פרייהייט אין דעם לאנד צו אלע איהרע איינוואוינער, וויילֿ 
דאָס איז יוֹבל און איהר זאָלט זיך אומקעהרען יעדערער אין זיין לאנד אוז 
צו זיין פאמיליע !? אונזערע חכמים באלייכטען די מצוה פון ייִב?ל אויף דעם 
פּסוק : "ביום הכפּורים תעבירו שופר בכל ארצכם", מכאן אֶמר רבי ישמעאל 
וכו, מראש השנה עד יום הכפּורים לא היו עבדים נפטרים לבתיהן ולא היו 
משתעבדים לאדוניהם, אלא אוכלין ושותין ושמחין ועטרותיהן בראשיהן ; 
ביוז שהניע יום הכפּורים תקעו בית דין בשופר, נפטרו עבדים לבתיה, 
ושדות חוזרות לבעליהן. (ראש השנה, ח.), -- דאָ קומט דער תלמוד און 
שטעלט אונז פאָר א פאנטאסטיש בילד : אין דעם יובל-יאַהר פון ראש השנה 
ביז יום כפּור, די אלע צעהן טעג, זיינען די קנעכט נאָך ניט אוועק אהיים, אָבער 
זיי זיינען שוין געווען פריי פון זייער ארבייט. זיי האָבען נאָר געגעסען, גע- 
טרונקען און מיט פרייהייטס קרוינען פלעגען זיי באפּוצען זייערע קעפּ און 
אמוזירעז זיר. װעז עס פלענט קומען דער הייליגסטער טאָג יום כפּור האָט 
דאָס בית דין געבלאָזען שופר אלס צייכען פון פרייהייט. דאן זיינען די קנעכט 
געגאנגען צוריק צו זייערע הייזער און די פארקויפטע פעלדער האָבען זיך אין 
דעם מאַמענט פון שופר-סיגנאל פון פרייהייט אומגעקערט צו די ערשטע 
בעלי בתים. 


אונזער פאנטאזיע קען זיר נישט פאַרשטעלען קיין שענער און הערלי- 
כער בילד פון עקאַנאַמישער פרייהייט װוי אונזערע חז"? גיבען דאָס איבער 
אִיז די ווערטער פון רבי ישמעאל. ווער קעז זיך פּאָרשטעלען דאָס געפיל פון 
דעם אַרימאן װאָס האָט געמוזט דורך געוויסע אומשטענדען פארקויפען זיין 
פעלד און פּלוצים באקומט ער צוריק זיין אייגענטום און זעלבסטווירדע. 
אדער איינער װאָס איז פארשקלאפט געװאָרען אלס א קנעכט ווערט פּלוצלינג 
פריי און באקומט צוריק זיין זעלבסטווירדע און אויד זיין אייגענטום ! 
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דער שופר פון יובל און דער שופר פון ראש השנה 

והעברת שופר תרועה בחדש השביעי בעשור לחדש ביום הכפּורים 
תעבירו שופר בכל ארצכם, (ויקרא כה, ט). דו זאָלסט בלאָזען שופר דעם 
זיבענטען חודש, אין צענטען טאָג (תשרי) יום כפּור זאָל דאָס קו? פון שופר 
דורכגעהן איבער'ז גאנצען לאנד, --- וספּרת לך שבע שבתת שנים שבע 
פּעמים והיו לך ימי שבע שבתות השנים תשע וארבעים שנה (ויקרא 
כה, ח). דו זאַלסט ציילען זיבען שמיטה יאַהרען, זיבען מאָל זיבען, ניין- 
אוז-פערציג יאָהר. 

איז די צוויי פּסוקים ווערט בולט אויסגעדריקט די מיטלען און וועגען 
וי אזוי אָפּצושאפען די עקאַנאַמישע און סאַציאלע אומגערעכטיגקייטען און 
אומנלייכהייטען. דאָס ערשטע זאַנט די תורה אֵן "וספרת לך, בבית דין 
הכתוב מדבר" (תורת כהנים), דאָס באציהט זיך אויפ'ן בית דין הנדול, בלויזן 
די תורה אױטאָריטעטען זיינען די פּאספענדסטע מענשען דורכצופיהרען אין 
לעבען דעם פּראקטישען פּראַגראם פון סאַציאלער פרייהייט. דער אינסטרו- 
מענט מיט װאָס צו פארשענערען און צו פארבעפערען דאָס עקאָנאָ- 
מישע לעבען מוז זיין דער ישופרי, 

די דינים פון'ם שופר ביי יובל זיינען די זעלבע דינים װוי פון תקיעת 
שופר אין ראש השנה. די גמרא זאָגט אין ראש השנה און דער תורת כהנים 
"בחדש השביעי, מה תלמוד לומר, ללמד שיהיו כל תרועות של חודש שביעי 
זה כזה ומנייז ליתז את האמור של זה בזה ושל זה בזה ? תלמוד לומר שביעי 
שביעי לנ"ש". -- פארװואָס דארף שטיין בחודש השביעי ? --- כדי צו זאָגען 
אז די זעלבע דינים װאָס אין ראש השנה זיינען אויר נילטיג אין יובל בנונע 
תקיעת שופר, ביידע שופרות זיינען ענג פארבונדען, דער זעלבער סיגנאל 
װאָס ווערט געגעבען דורך דעם שופר אין ראש השנה צו דערמאַנען דעם 
מענש אין ג-ט און צו דערהעכערען די מענשהייט פון דער ערדישקיים 
צו הימלישע וועלמען, אזוי איז אויך דער שופר, װאָס אפּעלירט פאר בע- 
סערע סאַציאלע באציהונגען, די עקאַנאַמישע גלייכהייט. ביידע "תרועות" 
מוזז רופן אין ג-ט'ס נאַמען. די תרועה פון ראש השנה איז באשטימט פאר די 
זיטלעכע באציהונגען פון מענש צו מענש, און פון מענש צו ג-ט. די תרועה פון 
יוב?--- פאר די סאַציאלע באציהונגען פון דעם ארבייט-געבער און דעם ארביו- 
טער. סאַציאלע פרייהייט מוז זיין באזירט ניט נאַר צו פארבעסערען רי פי- 
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נאנציעלע און עקאַנאָמישע לאנע, צו באזייטיגען די פינאנציעלע שוועריג- 
קייטען פון ארבייטער און קאפּיטאליסט, סאַציאלע פרייהייט מוז זיין בא- 
זירט אויך אויף גייסטיגער דערהויבנקיים און ברידערליכער דערנענטערונג 
פוז מענש צו מענש, אויף די יסודות פון טאָלעראנץ. עס איז נישט דאָ קיין 
העכערער קפאס אָדער נידרינער קלאס, װי עס שטעהט והאָרץ לא תמכר 
לצמתת כי לי האָרץ (ויקרא כה, כג). מען טאר נישט פארקויפען די ערד 
אויף אייביג ווייל מיין איז די וועלט, און דאָס איז די איינציגע לייזונג פון 
עקאַנאַמישער און פינאנציעלער אומגערעכטיגקייט. סאַציאלץ פרייהייט 
מוז זיין באזירט אויף זיטליכער פרייהייט, דערפאר האָט נישט די תורה 
געקענט געפינען קיין בעסערע געלעגענהייט צו פּראַקלאמירען די געזעצען 
פון סאַציאלער פרייהייט װוי דוקא אין דעם הייליגסטען טאָג פון דעם יאָהר : 
איז יום כפּור. 

יום הכפּורים, דער "אחת בשנה", דער איינמאָל אין יאָהר, ווען דער 
מענש ווערט אויפגעפאַדערט צו פארריכטען זיינע זינד בין אָדם למקום, דער 
זעלבער טאָג איז אויר פאר אונז א טאָג פון חשבון, צו פארריכטען אונזערע 
עולות פון מענש צו מענש. דער זעלבער שופר ואָס רופט דעם מענשענס- 
באוואוסטזייז אָפּטרײסלען זיד פון עבירות פון מענש צו ג-ט, דער זעלבער 
שופר איז אונז מעורר אויסצולייטערען זיך פון אונזערע עולות פון מענש 
צו מענש. 

די תורה באזירט די מענשליכע ליעבע אויף ג-טליכער ליעבע. "ואַהבת 
לרעד כמור אני ה' ? (ויקרא י"ט, י"ח), זאָלסט ליעב האָבען דיין חבר אזוי 
וי דיד --- איד בין גדט -- די יסודות פון מענשליכער ליעבע צו דעם פרעמדען 
װוי צו דעם אייגענעם, מוז זיין באזירט אויף דעם "אני ה'", וויי? איך 
בין ניט. 

מיר האַבען געזעהן אין אונזער דור די ירידה פון דער מאַדערנער צי- 
וויליזאציע אינ'ם צוואנציגסטען יאָהר-הונדערט. א "הערען-פאָלק? איז פאר- 
וואנדעלט געװאָרען אין א מערדעריש-פאָלק. אין צענטער פון אײיראָפּע, וואו 
עס זיינען אויפגעוואקסען די גרעסטע פילאַזאָפען פון דער מאָדערנער קולטור, 
נעטהע, שילער, ניטצשע, היינע, האָט נעקענט קומען צו אזא גייסטיגער און 
מאַראלישער ירידה אויסצונוצען דעם טעכנישען פּראָגרעס צו פארוואנדלען 
מענשליכע הויט אין אבאזשורען און מענשליכען מארך אין זייף. 
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דאָס האָט געקענט געשעהן נאָר דערפאר ווייל די פילאַזאָפיע פונ'ם דייטשען 
פאלק איז נישט געשטאנען אויף די יסודות פונ'ם "אני ה' 7, נאָר א פאָלק 
װאָס גלויבט נישט אין ג-טהייט קען זינקען אזוי טיעף צום אָפּגרונד. דאָס 
זאָגט ר' עקיבא אין ירושלמי (נדרים פּ' ט ה"ד) : ואָהבת לרער כמוך, רבי 
עקיבא אומר זהו כל? גדול בתורה, ליעב האָבען יענעם אזוי װוי זיך אין א 
גרויסער כלל אין דער תורה --- נאָר ווען די ליעבשאפט איז באגרינדעט אויף 
דעם תורה געזעץ. 

עס זיינען נישט גענוג מענשליכע רעכט און די שטרענגע געזעצען פון 
דער וועלט צו באשיצען די מענשליכע ליעבע. די וועלטליכע ליעבע מוז זיך 
שטיצען אויף דער תורה, דעמאָלס זיינען מיר זיכער, אז זי װעט קיינמאָל 
נישט באנקראַטירען. 

די פילאַזאָפיץ פון ליעבשאפט און פיינדשאפט 

וועז מיר אנאליזירען די געזעצען פון דער תורה, װואָס באהאנדלען דאָס 
פּראַבלעם פון מענשליכער ליעבע, ווען מיר ווילען זיך פארטיפען אין די 
עטישע דינים וועגען די ענינים פון בין אָדם לחברו, מוזען מיר קומען צום 
אויספיהר, אז די תורה איז די איינציגע לייזונג פוז דערנענטערען מענש צו 
מענש און פּאָלק צו פאָלק. 

מיר געפינען אין פּסוק (שמות כג). כי תראה חמור שנאר וכו!, פרעגט 
די גמרא (פּסחים קי"ג, ע"ב) מאי שונא וכו!, דאן זאָנט די נמרא "אלא פּשיטא 
שונא ישרא? ומי שריא למסניה והכתיב לא תשנא את אחיך בלבבך אלא 
ראיכא סהדי דעביד איסורא כולי עלמא נמי מיסני סני ליה, מאי שנא האי, 
אלא לאו כי האי גוונא דחזיא ביה איהו דבר ערוה". די גמרא ערקלערט, 
אז דאָס װאָס שטייט אין פּסוק, אז וועז דו וועסט זעהז דיין שונא'ס אייזעל 
אַנגעלאַדען מיט לאסט, מיינט מען דאָס נישט א פּערזענליכען שונא נאָר אז 
ער איז רע למקום. פונדעסטוועגען זאַגט די גמרא (בבא מציעא ?"ב) "אוהב 
לפרוק ושונא לטעון מצוה לטעון לשונא כדי לכוף את יצרו". ווען א מענש 
האט פאר זיך צוויי זאכען, פאר א נוטען פריינד צו העלפען אױסצולאַדענען 
אוז פאר א שונא העלפען אנצולאָדענעז, זאָל ער גיכער העלפען דעם שונא אָנ- 
צולאַדענען, כדי ער זאָל באקעמפעז דעם יצר הרע. קען מען זיר פאַרשטעלען 
א שענערען באגריף פון מענשליכער ליבשאפט װוי עס ווערט אַנגעצייכענט אין 
אונזער תורה ? די תורה גיט אריין אין מענשליכען שלחן ערוך די דינים 
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פון אהבת הבריות, אפילו ווען דו טרעפסט דיינעם א שונא, א שונא װאָס 
דו ביסט בארעכטיגט איהם על פּי דין פיינט צו האָבען --- נישט קיין פּער- 
זענליכער שונא נאַר א שונא פון אלקות, "דחזי ביה דבר ערוה", ער האָט 
געזעהז אין יענעם נישט קיין שעהנע זאך, פונדעסטווענען, אז דער שונא 
טרעפט זיר צוזאמען מיט דיינעם א נוטען פריינד און ביידע זיינען אין א 
לאגע װאָס זיי נויטיגען זיר אין הילף און עס ווילט זיך דיר העלפען דיינס 
א גוטען פריינד, האָבען אונזערע חז"ל דיך אויפגעפאַדערט, אז דו זאָלסט 
פריהער העלפען דעם שונא, כדי צו ברעכען דעם יצר הרע פון פיינט 
האַבן די מענשען, דאָס איז דער מאקסימום פּראַגראם פון מענשליכער ליעב- 
שאפט לויט די פּרינציפּען פון דער תורה. 


סאָציאלע פרייהייט אין ארץ ישראל און סאַציאלע פרייהייט אין חו"ל 


"וקראתם דרור באַרץ וכו' (ויקרא כ"ה), אם כן מה תלמוד לומר באַרץ ? 
בזמו שהדרור נוהג באַרץ נוהג בחוצה לאַרץ, אין דרור נוהג באַרץ אינו נוהג 
בחוצה לארץ. (קידושין לח, ע"ב). ווען זאָלט איהר פּראָקלאמירען פרייהייט 
פאר אלע איינוואוינער פון דער וועלט ? נאַר ווען סאַציאלע פרייהייט הערשט 
אין ארץ ישרא?. אָבער ווען עס הערשט נישט קיין פרייהייט אין ארץ ישראל, 
הערשט ניט קיין פרייהייט אין חוץ לארץ. 

ארץ ישראל איז דער באראַמעטער פאר סאַציאלער פרייהייט אין דער 
וועלט. אויב מיר ווילען פארזיכערען סאַציאלע פרייהייט פאר דער װעפֿט, 
מוזעזן מיר דאָס ערשטע באװאָרענען א פאָלקאַמענע פרייהייט פאר ארץ 
ישראל. אזוי וי דאָס אידישע פאלק אין דאָס הארץ פון די פעלקער, 
אזוי איז אויר ארז ישרא? דאָס הארץ פון אלע לענדער, זאָגט ר' יהודה הלוי. 
און אזוי וי דאָס מענשליכע הארץ קאַנטראַלירט אלע אברים אין אַרגאניזם 
װאָס גיט לעבען און בלוט צו אלע אברים פון מענשען, אזוי שפּיגעלט זיך 
אַפּ די פּאליטישע לאגע פון דער וועלט אין דער פּאַליטישער לאגע פון ארץ 
ישראל. אויב די פיהרערס און רעגירונגעז פון דער וועלט וועלען פארזיכערען 
א געזונטען עקאַנאַמישען צושטאנד פאר אידען אין זייער לאנד מיט זייערע 
שכנים, װעט עס נישט נאָר ברענגען שלום אין גאנצען מזרח, נאַר דאָס ליבט 
פון שלום וװועט לייכטען אין ציון און וועט אוירך באלייכטען אלע קאַנטינענטען 


און די גאנצע מענשהייט. 
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במדבר 


במהבה 
די אידישע פאַן און איהרע סימבאַלען 


איש על דגלו באותות לבית אבותם, -- (במדבר ב, ב) 


דבר אחר באותות לבית אבותם, באות שמסר להם יעקב אביהם 
כשנשאוהו ממצרים שנאמר (בראשית נ, יב) ויעשו בניו לו כן כאשר 
צום : יהודה ויששכר וזבולון ישאוהו מן המורח ; ראובן ושמעון 
וגד מן הדרום וכו', כדאיתא בתנחומא בפרשה זוי (רש"י), 


יעדער מענש דארף זיין ביי זיין באשטימטער פאַן לויט דער אַנווייזונג 
פוז זייער פאָטער'ס הויז. עס מיינט צו זאָנען אזוי װוי זייער פאָטער יעקב 
האָט זיי איבערגעגעבען בעת זיי האָבען איהם געדארפט ארױיסטראַנען פון 
מצרים (נאָך זייז אָפּשטארבען) קיין ארץ ישראל -- יהודה יששכר און זבולון 
פון מזרח, ראובן, שמעון און גד פון דרום, וי עס געפינט זיך אין מדרש 
תנחומא. 

די אידישע פאַנען דריקען אויס אונזער נאציאָנאלען שטאָלץ און 
זעלבסטשטענדינקייט. די אידישע פאָהן וי ביי אלע פעלקער איז א סימבאַל, 
ואס דריקט אויס דעם כאראקטער פון פאָלּק. די נשמה פון יעדען פּאַלק 
ווערט אױסגעדריקט אין די פארביגע קאָלירען פון דער פֿאָן. די תורה 
האָט געווידמעט א ספּעציעלע פּרשה דעם סדר פון די דגלים. דער מדרש 
איז דער היינטיגער סדרה דריקט זיך אויס "בזכות הדגלים אני גואל אתכם 
ומדלג על הקץ? -- צוליב דעם זכות פון אייערע נאציאַנאלע פאָנען װעל 
איד אייד אויסלייזען און װועל דערנענטערען דעם סוף פון גלות. דאָס מיינט, 
אז, ווען דאָס פאלק האָט שוין א פאָז, װאָס איז א צייכען פון זעלבסטשטענ- 
דיגקייט, הייסט עס, א דערנענטערונג צו דער גאנצער גאולה, 

אַבער אזוי װוי די פאַן קען דינען אלס סימבאָל פון דערהויבונג און 
נאציאַנאלער ווירדע, קאַן די זעלבע פאָן אויך דינען אלס ווענדונג קעגען 
גערעכטיגקייט און ערלעזונג. 

אונטער דער מאסקע פון פאַנען זיינען די גרעסטע צבועות אָפּגעטאָן 
געװאַרען. די גרעסטע רציחות און אכזריות קעגען דער מענשהייט זיינען 
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קאָנצענטרירט געװאָרען ביי א פאָלק מיט א נידעריגען ניוואָ, אָנגעפירט אונ- 
טער א "פאַן", און עס איז זיי געלונגען מיליאָנען מענשען צו אינספּירירען 
מיט נאציאָנאלע שטרעבונגען, װאָס האָבען זיי דערנאָך פארוואנדעלט אין א 
טיראניש-מערדעריש פאָלק, אונטער א בלוטיגער רויט-שווארצער "פאָן" ! 

די אידישע פאָנען זיינען קאָנצענטרירט געווען ארום דעם גייסט פון 
פאָטער יעקב. "איש על דגלו באותות לבית אבותם --- מיינט דער פּסוק : 
"באות שמסר להם יעקב אביהם כשנשאוהו ממצרים". מארשירענריג מיט 
די פאָנען האַבען זיי הױיפּטזעכליר זיך קאָנצענטרירט אויף דער אַנווייזונג 
פוז זייער גרויסען טאטען און פּאטריארך יעקב אֶָבינו. 

טראָגענדיג די אידישע פאָן, האָבען זיי שטענדיג געדענקט וועגען דער 
גייסטינער צוואה, װאָס זייער טאטע האָט זיי איבערגעלאָזען, אָנזאַגענדיג זיי 
דעם סוד וי צו עררייכען דעם אמת'ז שליסעל פון דער נגאולה. דער גרויסער 
פאָטער, וועלכער האָט צעמענטירט דעם פונדאמענט פון דעם בית ישראל, ער 
האָט פארלאנגט פון אלע שבטים "האַספו"---איינצוזאמלען"?, "הקבצו"---פאר- 
אייניגען, און צו פאַלגען דעם סדר, װאָס ער האָט זיי איינגעשטעלט. מיט 
דעם זעלבען סדר און אַרדענונג זיינען זיי דערנאָר געגאנגען אין דעם מדבר 
איז זייער פרייהייטס מארש. 

געהענדיג אין דעם מדבר, האָבען זיי פארווירקליכט זייער טאטענ'ס 
אַנזאָג, כאָטש קערפּערליד צעבראָכען פון דעם פארלוסט פון דעם פּאָטער, 
אָבער האָבענדיג דאָס בילד פון זייער טאטען פאר די אוינען --- זיינען זי 
געווען גייסטיג דערהויבען. זיי האָבען געוואוסט, אז זיי טראָגען די "פאָן" 
מיט דעם "אותות לבית אבותם". מיט דעם גייסט פון זייער טאטען, יעקב, 
אז דערמיט דערנענטערען זיי די נאולה, און אז די השגחה האָט אויף זיי 
ארויפגעלייגט די אחריות פון אויפשטעלען א דור פון בויערס פאר אידישער 
ערלעזונג. 


די שכטים און אונזער דור 


מערקווירדיג איז, אז מיט דעם זעלבען מוט און גייסט פון אונזערע 
אָבות, האָבען מארשירט אונזערע טויזענטער קינדער דעם טרויעריגען מארש 
טויטען טאטען, האָבען זיי מארשירט אונטער די קלאנגען פון "אני מאמין" 
אין אושוויץ, מיידאנעק און טרעבלינקא. טראָגענדיג דעם אַרון פון זייער 
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און געוואוסט, דאָס אזוי לאנג װוי זיי וועלען געדענקען דעם "אותות לבית 
אבותם" װועט דער גאנג דערפירען צו אן ענדגילטיגער גאולה. 

אין דעם זעלבען סדר האָבען אונזערע העלדען אין ישראל מארשירט 
אויף די פעלדער פון יהודה און גליל. אין די בערג און טאָלען פון ציון 
וירושלים, און פארטריבען אונזערע שונאים פון די גרעניצען פון אונזער 
הייליג לאנד. עס איז זיי געלונגען, ווייל זיי האָבען מיט דער "אידישער 
פאַן" אויד געהאט פאר זיך דעם "אותות לבית אבותם"? -- דעם סוד און 
שליסעל פון דער נאולה, װאָס יעקב אֶבינו האָט אונז איבערגעגעבען. 

די דנלים פון יהודה, יששכר און זבולון 

דער סדר און סיסטעם װוי אונזערע שבטים האָבען געטראָגען די פאַנען 
אין דעם מדבר, זייערע עמבלעמען און זייערע קאָלירען, שטעלען מיט זיך 
פּאַר א סימבאלישע אַנדייטונג פון דער ענטשטעהונג פון אונזער אידישער 
רענירונג. 

ביי די דגלים אין דעם מדבר האָבען פארנומען דעם אױבענאָן די 
שבטים : יהודה, יששכר און זבולון, וועלכע זיינען געווען איינגעטיילט אין 
מזרח. די דריי שבטים זיינען באמת געווען די קאָנצענטראציע פון דעם 
אידישען כח. 

יהודה סימבאַליזירט גבורה --- "גור אריה יהודה" (בראשית מט, נ), 
זיין כח איז געווען אזוי גרויס װי דער כה פון א לייב. אויף יהודה'ס 
פּאַן איז געווען אויסגעמאַלען א "לייב". ער האָט סימבאַליזירט דעם פיזישען 
און מיליטערישען כח װאָס איז פון גרויס וויכטיגקייט פאר דער עקזיסטענץ 
פוו א פאָלק. 

דער צווייטער וויכטיגער פאקטאָר איז געווען "זבולון". ער האָט סימ- 
באַליזירט די עקאַנאַמישע פארבינדונג מיט דער וועלט. "זבולון לחוף ימים 
ישכון" (שם, פּסוק יג). ער האָט אַנגעפירט מיט דעם האנדעל מיט דער 
גרויסער וועלט. ער איז אוידך געווען פאראנטװאַרטליך פאר דער אידישער 
"נייווי" --- "והוא לחוף אניות". דערפאר איז טאקע געווען אויף זבולון'ס 
פאָן אויסגעמאָלען א שיף. 

דער דריטער און וויכטינסטער פאקטאָר איז אָבער געווען "יששכר", -- 
דער סימבאָל פון חכמה און קולטור, --- "ומבני יששכר יודעי בינה לעתים" 
(דברי הימים א, א, יב). יששכר'ס אויפגאבע איז געווען תורה און חכמה. 
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ער האָט געגלויבט, אז װאָס מעהר דער קולטורעלער כח איז אנטוויקעלט, 
אלץ שטארקער איז די מאָראל פון א פאָלק, אויף דער פאָן פון יששכר איז 
געווען אויסגעמאַלען די זון און די לבנה, ביידע סימבאליזירען די כחות 
פון חכמה, "פּני משה כפּני החמה פּני יהושע כפּני לבנה" (בבא בתרא 
ע"ה ע"א), דאָס פּנים פון משה האָט געשיינט וי די זון, דאָס פּנים פון יהושע 
האָט געלויכטען וי די לבנה. משה און יהושע האָבען סימבאָליזירט די גרעסטע 
מאָס פון חכמה, די צוויי מאורות הנדולים, וועלכע האָבען באלויכטען די 
מענשהייט. די בני יששכר האָבען געוואוסט דאָס דער גרעסטער כח אין 
דער וועלט איז חכמה. | 
די ויענען פון מלכות ישהאל 

אין אונזער קאמף פאר מדינת ישראל האָבען מיר אויר געזעהן, אז די 
דריי פאקטאָרען האָבען געשפּיעלט די הױיפּט ראָלע אין אונזער נצחון. 

אמת, אז דער כח פון "גור אריה יהודה ‏ , דער פיזישער און מיליטערי- 
שער כח האָט אונז געבראכט גרויסע רעזולטאטען אויף אלע פראַנטען, און 
אויד גרויס פּרעסטיזש אין די אוינען פון די פעלקער. ניט וועניגער האָט 
בייגעשטייערט דער "זבולון" אין מדינת ישראל --- די קליינע אַבער מעכטיגע 
נייווי --- די זבולון'ס וועלכע האָבען געוואוסט וי צו באוואכען און באשיצען 
די פּאַרטען פון ישראל. די זבולון'ס, --- די "דייווערס", -- וועלכע האָבען 
איבערראשט די וועלט מיט זייער העלדישקייט, די זבולון'ס וועלכע שטעהען 
אין דער שפּיץ פון דער עקאָנאָמישער פארוואלטונג אין דער רעגירונג, וועלכע 
האַבען געשאפען אלע עקאַנאָמישע פארבינדונגען מיט דער וועלט, זיי האַבען 
געוויס גאָר גרויסע פארדינסטען אין אונזער נצחון. 

אָבער ער עס פארטיפט זיך אין אלע אומשטענדען פון אונזער קאמףי 
מוז קומען צו א באשלוס, אז עס איז געווען דער מעכטיגסטער כח פוֹן יששכר, 
דער כח פון חכמת התורה, וועלכער האָט געדינט אלס לייכט-טורעם פאר 
יהודה און זבולוז, וי עס ווערט ריכטיג געבראכט אין "תרנום יונתן", אן 
אויף דער פאַן פון יהודה איז אויך געווען אויפגעשריבען דער פּסוק װאָס 
משה רבינו האָט געזאָגט : (במדבר י, לה) "ויהי בנסע האָרון ויאמר משה 
קומה ה' זיפצו אויביר" ; יחודה'ס מיליטערישער כח איז געווען אַנגעויזען 
פון דעם אָרוז. װועז דער אַרון איז מיטגעגאנגען האָט די ארמיי געהאט דעם 
כח פוז "ויפצו אויביד", אוז פארטריבען די שונאים. מיר ווייסע, אז די ישיבה 
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לייט האַבען געשפּילט א גרויסע ראָלע אין די מיליטערישע כחות פון מדינת 
ישראל. זיי, וועלכע האָבען סימבאָליזירט דעם "אָרוז", האָבען געהאט א 
גרויסע השפּעה אויף אונזער צבא. אויף דעם פּסוק אין תהלים (קכב, ב) 
"עומדות היו רגלינו בשעריר ירושלם", אונזערע פיס זיינען געשטאנען אין 
די טוערען פון ירושלים, זאָגען די חז"ל (מכות דף י ע"א) "א ר יהושע 
בן לוי מי גרם לרגלינו שיעמדו במלחמה ? שערי ירושלים שהיו עוסקין 
בתורה", רבי יהושע בן לוי זאָגט ; װאָס האָט אונז געבראכט דערצו, אז מיר 
זאָלען קענען געווינען די מלחמה ? דאָס איז געווען דער כח פון דער 
תורה אין די טויערען פון ירושלים. 
אונזער בלוי-ווייסע פֿאַן 

גאנץ סימבאַליש זיינען די קאַלירען פון דער פאָן פון דער אידישער 
מלוכה ; זיי דריקען אויס דעם כאראקטער פון דעם אידישען פאָלק. 

די קאַליר 7ווייס" דייטעט אָן אויף קלאָרקייט, ריינקייט ; "הלבן 
הטאינו כשלג וכצמר". דאָס אידישע פּאָלק שטרעבט פאר א ריין-וויים, 
קלאָר, אונבאפלעקט אידיש לעבען. די קֹאֲלִיר "בלוי" איז די פארב פון 
הימעל ; "תכלת דומה לים וים דומה לרקיע" (חולין דף פּט). דאָס אידישע 
פאלק אלס / ממלכת כהנים וגו קדוש" האָט שטענדיג געשטרעבט צו 
הימלישע אידעאלען, צו דערהויבען זיך צו א גייסטיג לעבען, צו ווייזען דער 
וועלט, אז דאָס אידישע פאלק איז א "סולם מוצב אַרצה וראשו מגניע השמימה", 
א לייטער װאָס שטעהט אויף דער ערד אָבער דער שפּיץ דערגרייכט צום 
הימעל. מיר, אידען, מוזען אײינאָרדנען דאָס מאטעריעלע, עקאַנאָמישע און 
פּאַליטיש לעבען גלייר מיט אלע פעלקער, אָבער אונזער ציעל און תכלית 
איז "וראשו מגיע השמימה", --- מיר ווילען דערהויבען אונזער לעבען 
צו גייסטיג הימלישע הויכען, 

יא ! יקלאָרקײט" און "הימלישקייט" איז דער סימבאָל פון אונזער 
אידישער פאָן, 

אָבער מיר דארפען האַפען אז אונזערע איצטיגע פיהרער פון "מרינת 
ישרא?" וועלען געדענקען, דאָס דער "יששכרײ מוז פארנעמן דעם מזרח 
פון דער אידישער פֿאָן, פון דער אידישער מלוכה. דער גאנצער ישוב דארף 
זיר מיט גרויס יראת הכבוד באציהען צו די בני תורה, די בני ישיבה, וועלכע 
זיינען דער "עץ חיים" דער "לעבענס נערוו" פון אונזער גאנצער אידישער 
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אומה. "מנגד סביב לאה? מועד יחנו" אלע שבטים מוזען זיך קאָנצענטרי- 
רען ארום דעם אוהל מועד. דאָס איז דער געדאנק פון די חז"? אויף דעם 
פּסוק: "איש על דגלו באותות לבית אבותם יחנו", הה"ד "נרננה בישועתךר 
ובשם אלקינו נדגול?". מיר וועלען זינגען מיט דיין הילף און מיט דעם נאָמען 
פון גדט וועלען מיר מאכען אונזער פאָן. "שקבע הקב"ה שמו בשמינו ועשה 
אותנו דגלים?, ג-ם האָט געגעבען זיין נאַמען אין אונזער נאָמען, און 
ער האָט אונז געמאכט "פאַנען". 

יאַ ! נאָר "שמו של הקב"ה" דארף זיין דער צענטראלער שטארקסטער 
כח, וועלכער װועט אונז געבען דעם זכות הקיום. 

און דוקא איצט, ווען מיר האָבען זוכה געווען צו "נסים ננלים" איז 
די ריכטינע צייט צו פאראייניגען אלע עלעמענטען אונטער איין "תורה-פאָן", 
װי עס ווערט העכסט אינטערעסאנט און טרעפליך אָננעצייכענט אין "בעל 
עקדה" וועגען אונזער האָפּנונג פון דער איצטיגער צייט, ער זאָגט : 

"אָמנם בסוף הישועות ובאחרית הימים שיהי' העם הזה מלומדים בנסים 
וכו' אַז יספּיק נס אחד ודג? אחד כמ"ש הנביא ישעי' ונשא נס לנוים ואסף 
נדחי ישרא? ונפוצות יהודה יקבץ" . . . "און ער װועט אויפהויבען א פאָן 
פאר די פעלקער און איינזאמלען די פארשטויסענע פון ישראל און די צעשפּרײ- 
טע פון יהודה צוזאמעננעהמען, כשיהי' כלם תחת דגל אֹחד יפחדו הצוררים 
וישובו אחור" . . . ווען אלע וועלען זיין פאראייניגט אונטער איין "פאַן" 
וועלען אונזערע שונאים זיך דערשרעקען און וועלען זיך צוריקציען פון 
אונז. (עקדת יצחק פּ' במדבר). 


נשא 
די בארייטונג פון ברכת כהנים 


יימהיכן זכו ישראל לברכת כהנים" ? רבי יהודה, ורבי נחמיה, ורבנן ; 
רבי יהודה אָמַר מאברהם, כה יהיה זרער ; כה תברכו את בני ישראל. רבי 
נחמיה אַמר מיצחק, שנאמר ואני והנער נלכה עד כה ; לפיכך אַמר המקום 
כה תברכו את בני ישראל. ורבנן אמרו מיעקב, שנאמר כה תאמר לבית 
יעקב ; וכנגדו כה תברכו את בני ישרא?. (בראשית רבה, סימן מ"ג). --- פון 
וואנען האָבען די אידען זוכה געווען די כהנים זאָלען זיי בענטשען ? רבי 
יהודה זאָגט, פון אברהם, גדט האָט געזאָגט צו אברהם : אזוי וועלען זיין 
דיינע קינדער, און צו די כהנים האָט ער געזאָגט : אזוי זאָלט איהר בענטשען 
די קינדער ישרא? ; רבי נחמיה זאָגט, פון יצחק, ווייל אברהם האָט געזאָגט 
צו זיינע מענשען : איך און דאָס קינד וועלען מיר ניין ביז צו דעם אָרט, 
דאריבער האָט נ-ט געזאַגט צו די כהנים : אזוי זאָלט איהר בענטשען די 
בני ישראל. די רבנן זאָגען, פון יעקב, װוי דער פּסוק זאַגט : אזוי זאָלסטו 
זאָגען צום הויז-געזינד פון יעקב ; דאגעגען האָט גדט געזאָגט צו די כהנים : 
אזוי זאָלט איהר בענטשען די קינדער פון ישראל. 
- = אין דער היינטיגער סדרה לערנען מיר, אלזאָ, די מצוה פון "ברכת 
כהנים". די מצוה, אז די כהנים זאָלען בענטשען די אידען, און די אידען 
ואַלען געבענטשט ווערען פון די כהנים. פרעגט דער מדרש : "מהיכן זכו 
ישרא? 'לברכת' כהנים" ? פון וואנען נעמט זיך אז ביי דעם אירישען פאָלק, 
זיינעז די "כהנים", די גייסטיגע פיהרער, א "ברכה" פאר'ן פאָלק ? מיר 
ווייסען דאָר פון ביטערער ערפארונג, דורך װאָסערע מיטלען די גייסטיגע 
פירער פון אנדערע אמונות האָבען פארשפּרייט זייערע גלויבענס אויף דער 
וועלט : דורר פייער און שווערד, דורר אינקוויזיציעס, ברענענדיגע שייטער- 
הויפענס און גזירת השמד ! אונזערע "כהנים" האָט מען אָנגעואָגט ; כה 
תברכו את בני ישרא?, אזוי זאָלט איהר בענטשען דאָס פאָלק. וואו איז 
באהאלטען דער קוואל פון ברכות ? ווען קען די ברכה חל זיין אויף אונזערע 
מעשים ? 
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עס איז פאראן א טרעפליכער מדרש אין דער היינטיגער סדרה, װאָס 
באלייכטעט דעם גאנצען ענין פון אידישען נאציאָנאליזם און אוניווער- 
פאליזם, "הכהנים יהיו מברכין את ישראל כשם שאָמרתי לאברהם והיה 
ברכה". -- די כהנים זאָלען בענטשען די אידען אזוי וי איך האָב געזאָגט 
צו אברהם : דו זאָלסט זיין א ברכה פאר דער מענשהייט. אין זעלבען מדרש 
ווערט אויד דערמאַנט ; והיה ברכה, (מיט א צירה) מה ברכה זו מטהרת 
את הטמאים, אף אתה מקרב רחוקים, ומטהרם לאביהם שבשמים. דאָס הייסט ; 
דיין ברכה זאָל זיין װי א קווא? וואסער, אזוי וי א וואסער רייניגט די 
אומריינע, אזוי זאלסטו דערנענטערען די ווייטערע צום געטליכען גלויבען. 
אין די צוויי געדאנקען פון מדרש ווערט דייטליך אויסגעדריקט די אידרעאלען 
פון אידענטום, דער עצם באגריף פון "אחרית הימים" איז אוניווערסאל -- 
מלאָה הארץ דעה את ה' כמים לים מכסים, (ישעי' יא, ט), די גאנצע מענשהייט 
זאָל איבערפילט ווערען מיט "דעת ה' ?. מיר בעטען פאר דער גאנצער וועלט 
און מיר בענטשען די וועלט. ונברכו בר כל משפּחות האדמה, אלע פעלקער 
פון דער וועלט וועלען דורד דיר געבענטשט ווערען, אזוי וי די ברכה רייניגט 
אלע אומריינע, אזוי וועלען אלע פעלקער בעאיינפלוסט ווערען מיט "הכרת 
אלקות? דורך דיר. דער איד מוז ווערען א ברכה פאר דער מענשהייט ; 
בלויז ווען די וועלט וועט זיך דערנענטערען צום אידישען ג-ט, װועט קומען די 
ייברכה?, אין אברהם אַבינוֹ'ס לערע שפּיגעלט זיך אִפּ דער אידישער או- 
ניווערסאליזם ; אברהם רייסט זיר מתקן צו זיין די גאנצע מענשהייט מיט 
"מלכות שדי". ער וויל מגייר זיין די גאנצע וועלט, דערפאר הייסט ער דער 
ייאב המון גוים", װאָס רייסט זיד צו באלייכטען די הימלען פון דער גאנצער 
מענשהייט און ניט נאָר װוי? ער זיר טיילען מיט זיין גדט און גלויבען פאר 
דער גאנצער וועלט, נאָר אויך זיין גוטסקייט און פריינדליבקייט אין ניט 
קיין באגרענעצטע פאר זיין פאָלק אליין. 


אחדות פאר דער וועלט 
אברהם אַבינו'ס שטרעבונג איז צו שאפען א מין פעלקער-ליגע, צו 
פאראייניגען אלע פעלקער, וי דער מדרש זאָגט אויף דעם פּסוק (שיר השירים 
ט) : אחות לנו קטנה וגו', זח אברהם שאיחה את כל באי עולם ; מיר האָבען 
א קליינע שוועסטער, דאָס איז אברהם, װאָס ער האָט באהעפט די גאנצע 
וועלט צו גדט ; אברהם האָט פאראייניגט אלע מענשען צו איין גלויבען אין 
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השם יתברר ! אברהם אַבינו'ס הויז איז געווען אַפען פאר אלע מענשען װאָס 
טראַגען דעם "צלם אלקים", אלע האָבען געפונען א אַפענע טיהר אין 
אברהם אַבינו'ס "האָטעל" "אשל", װאָס האָט געגעבען די געסט די בא- 
קוועמליכקייט פון "אכילה, שתייה, און לינה" : עסען, טרינקען און נאכט- 
לעגער. א שמייכעל פאר יעדען מענשען, אזוי וי עס שטייט אין פּרקי אָבות 
(פּרק א' משנה טו) ; "והוי מקבל את כ? האָדם בסבר פּנים יפות", נעהם 
אויף יעדען מענש מיט א פרייליך פּנים. אברהם'ס הויז איז געווען אַפען 
פאר אלע ; הגם ער איז געווען פאר זיר א מחמיר, און האָט מקיים געווען 
אלע מצות, אפילו עירוב תבשילין, דאָך איז זיין הויז געווען אָפען פאר אלע, 
אפילו פאר עובדי עבודה זרה. דאָס איז דער אידעאל פון אידישען "חסד" ; 
מפרנסין עניי נכרים עם עניי ישראל, ומבקרין חולי נכרים עם חולי ישראל, 
וקוברין מתי נכרים עם מתי ישראל מפּני דרכי שלום (גיטין דף ס"א ע"א). -- 
מען שפּייזט די אָרימע גוים, מען איז מבקר זייערע קראנקע און מען באערדיגט 
זיי, גלייר וי די אַרעמע פון ישראל, אלעס צוליב דעם שלום. 

אברהם האָט איינגעפלאנצט די קערנער פון ליבשאפט און פריינטליכ- 
קייט אין די הערצער פון אידישען פאָלק; ער האָט ניט געוואוסט קיין אונ- 
טערשייד אין גלויבענס אָדער ראסען ; אלע פעלקער זיינען איין משפּחה, און 
אלע קינדער זיינען פון אייז טאטען, דאָס איז געוועזען די לאַזונג פון אברהם 
אַבינו, װי עס ווערט טרעפליך אויסגעדריקט אין מסכת ברכות (דף י"ז) : 
"מרגלא בפּומייהו דרבנז דיבנה אני בריה וחברי בריה" ; עס איז איינגעוויינט 
אין מויל פון די רבנן אין יבנה דער אױיסשפּרוך : איך בין א באשעפעניש 
און מיין חבר איז אויך גלייך צו מיר א באשעפעניש. וי דער מדרש 
זאַגט אין דער היינטיגער סדרה : "גדול השלום וכו' אף בברכת כהנים אחר 
כל ברכות סיימן בשלום" (פּרשה י"א). דער שלום איז גרויס וכו' וי מיר 
זעהעז אין "ברכת כהנים" דאָס נאָר אלע ברכות ענדיגען די כהנים מיט דעם 
װאָרט שׁלוֹפֿ ; שלום איז די גרעסטע "ברכה" פאר דער מענשהייט. רבי 
שמעון בן הלפתא אומר "נדול שלום שאין ‏ כלי מקבל ברכה אלא שלום* 
דער שלּום איז גרויס וויי? א כלי קען אין זיך ניט האלטען קיין ברכה נאָר 
מיט שלום. און דאָס זאָגט דער מדרש : די כהנים דארפען בענטשען דעם 
פאָלק, אזוי װוי איר האָב געזאָגט צו אברהם, די ברכה מוז זיין א אוניווער- 
סאלע, ואס זאָל כולל זיין אלע פעלקער ; א וועלט קען ניט צוטיילט זיין, 
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האלב מלחמה און האלב שלום ; אויב שלום איז דער יסוד פון ברכה פאר 
די אידען, איז דאָס אודאי פאר דער גאנצער ועלט ; "והיה ברכה" אלע 
וועלעז זיר מוזען בענטשען מיט אונזערע גלויבענס און אספּיראציעס. 

דערפאר הויבט זיך אָן די פּרשה פון ברכת כהנים בלשון רבים : 
כה תברכו "אזוי זאלט איהר בענטשען", אמר להם ; און זאָגען צו "זיי אלע": 
יברכך ה', ג-ט זאָל "דיך", -- לשון יחיד --- בענטשען ; ווייל דער גאנצער 
יסוד פון דער ברכה מוז זיין אזוי, אז אלע אידען זאָלען זיין פאראייניגט 
וי איינער, וישם "לך" שלום, און דערפאר זאָגט דער מגן אברהם (אורח 
חיים סימן קכ"ח, ס"ק י"ח) אז די כהנים בענטשען די אידען מיט דער ברכה : 
וצוונו לברך את עמו ישראל באהבה, װוי דער זהר זאָגט : "כל? כהן דלא 
רחים לעמא או עמא לא רחמין ליה לא ישאָ את כפּיו", דערפאר זאָגען זיי 
"יבאהבה?, אז די כהנים זאַלען "ליב" האָבען די אידען און די אידען די 
"כהנים" ; די ברכה דארף זיין "פּנים אל פּנים? ; איין פּנים זאָל זעהן דעם 
אנדערענ'ס פּנים, אזוי װוי אין איין פריינדליר הארץ פיהלט דעם אנדערענס 
הארץ, װוי עס שטייט : "כמים הפּנים לפּנים כן לב האָדם לאָדם" (משלי כז, 
יט), אזוי וי דאָס וואסער ווייזט דאָס זעלביגע פּנים צו פּנים, איז אויך 
דאָס הארץ פון מענש צו מענש, 

אחדות אין דעם אידישען הויז 

די צווייטע סיבה צו רעאליזירען די ברכות פון די כהנים איז : *אחדות 
אין אידישען הוי??, אזוי וי אברהם האָט סימבאַליזירט אחדות פאר 
דער גאנצער וועלט, אזוי האָט יצחק סימבאַליזירט די הייליגקייט פון אחדות 
איז דער משפּחה. "וילכו שניהם יחדו" אברהם און יצחק זיינען געגאנגען 
זייער וועג צוזאמעז, אפילו ווען עס קומט צו מקריב זיין זיר פאר א "קרבןי 
און אָפּנעבען זיין לעבען ; דאָר גייט דער זוהן מיט דעם טאטען צוזאמען. 
אין אידישען הויז מון הערשען א געגענזייטיגער רעספּעקט און ליב- 
שאפט פון עלטערען צו קינדער און קינדער צו עלטערען. אזוי איז געווען ביי 
יצחק, *"אברהם הוליד את יצחק" און "יצחק בן אברהם". דער פאָטער האָט 
זיר געגרויסט מיט זיין זוהן ; און יצחק האָט שטאָלצירט מיט זיין פּאָטער. 

די ברכת כהנים װאָס האָט הױיפּטזעכליר צו טאָהן מיט "נחת פון קינ- 
דער", וי די חז"? זאָגען : יברכך, בבנים ; וישמרך, בבנות --- ג"ט זאָל 
דיר בענטשען מיט זיהן און אַפּהיטען מיט טעכטער. ווען עס קומט צו 
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דער ברכה פון נחת פון קינדער, מוז דאָס זיין עהנליד צו יצחק, "ואני והנער 
נלכה עד כה" ; דאָס קינד מיט'ז טאטען דארפען גיין איין וועג : דעם וועג 
צום "הר המוריה". 
אחדות ביים אידישען פאָלק 

ורבנן אָמרו : מיעקב שנאמר כה תאמר אל בית יעקב, וכנגדו כה תברכו 
את בני ישרא? ; יעקב סימבאַליזירט דאָס "אחדות? ביים אירישען פאָלק, 
ער האָט אויפגעשטעלט דעם בית יעקב, די צוועלף קינדער האָבען אוים- 
געפאָרמט דעם בית ישׂראל. כה תאמר לבית יעקב ; ביי קבלת התורה אין 
געוועז : ויחן שם ישראל, כאיש אחד בלב אחד ; אלע זיינען געוועזען פאר- 
אייניגט צו איין הארץ און איין נשמה, און אזוי דארף זיין וי ביי ברכת 
כהנים "אחדות". עס הערשט ניט קיין מזל ברכה ווען עס איז ניט דאַ קיין 
אחדות. און ווען יעקב האָט זיר געזעגענט מיט זיינע קינדער, האָט ער גע- 
זאָגט "האספו ואגידה לכם את אשר יקרא אתכם באחרית הימים", דער 
שליסעל צו "אחרית הימים" צו דער אידישער גאולה, אין אָפּהענגיג אין 
האָספֿו", כה תברכו, אזוי איז די ברכה "חל". 


בהעלותך 
די געפאהר פון עקסטרעמיזם 


אין דער היינטיגער סדרה ווערט דערמאַנט וועגען א "רעװאַלוציע" 
װאָס איז אױיסגעבראַכען ביי דעם דור המדבר געגען משה רבינו, צוליב 
מאנגעל אין פלייש. אלע גרופּירונגען פון כלל ישראל, די בעסערע און די 
ערגערע האַבען זיר פאראייניגט אונטער דער פאָזונג : מי יאכלנו בשר ; 
ווער װועט אונז געבען צו עסען פלייש ? 

די דאַזיגע האנדלונג פון די מאסען, האָט ארויסגערופען פיעל צער און 
פארביטערונג ביי דעם גרויסען פיהרער פון כל? ישראל, משה רבינו, און 
ער האָט זיד געבעטען ביי דעם רבונו של עולם : "הרגני נאַ הרוג, אם מצאָתי 
חן בעיניר". ביי דעם גרויסען "סבלן" האָט די סבלנות געפּלאצט ; ביי דעם 
גרויסען "אוהב ישרא??" ואס האָט געזאָגט : "ימות משה ומאָה כיוצא בו ולא 
תנזק צפּורנו של אחד מהם" (דברים רבה פּרשה ז). --- משה און נאָך הונדערט 
משה'ס זאָלען שטארבען, אבי א אידישער נאָגעל זאָל ניט ליידען קיין שמערץ, 
משה האָט מיט אמאָל געבעטען דעם טויט אויף זיר : ער האָט ניט געקענט 
אויסהאלטען די פארביטערונג װאָס עס איז ארויסגערופען געװואַרען פון דור 
המדבר. 

עס איז אומפארשטענדליך, פארװאָס די בעסטע עלעמענטען פונ'ם 
אידישען פאָלק, האָבען זיר פאראייניגט מיט דעם ערגסטעי עלעמענט, מיט 
דעם ערב רב, געגען משה רבינו. אויף דעם פּסוק : "והאספסף אשר בקרבו 
התאוו תאוה", זאָגט דער מדרש : האספסף, מיינט מען ; "ראַשי סנהדרין", 
דאָס הייסט : אז די גייסטיגע פיהרער פון יענער צייט, האָבען זיר אויר 
פאראייניגט מיט אלע און געפרעגט : ער װעט אונז געבען עסען פלייש ? 
איז די פראגע : וי קומט דאָס, אז די סנהדרין זאָלען זיר פאראייניגען 
אונטער איין פאָהן פון "מרידה" מיט דעם ערב רב, װאָס איז געקומען פון 
מצרים ? 

כדי צו פארשטיין די סיבות פון דעם דאָזיגען פאראייניגטען פּראָנט 
פָוו מרידה דארף מען זיך אריינטראכטען אין דעם ערשטען פּסוק, װאָס 
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ווארפט א ליכט אויף דער גאנצער לאנע פון דור המדבר. "ויהי העם כמתאננים 
רע באָזני ה' וישמע ה' ויחר אפּו, ותבער בם אש ה' ותאכ? בקצה המחנה" -- 
עס איז געווען, דאָס פאָלק, װאָס האָבען געזוכט א בלבול װאָס אין ניט 
געפעלען געװאָרען אין די אויגען פון ג-ט. דאָס פייער האָט פארברענט דעם 
ברעג פון דער מחנה. זאָגט רש"י אויף דעם : במוקצין שבהם לשפלות, אלן 
ערב רב, רבי שמעון בן מנסיא אומר בקצינים שבהם ובגדולים. אויף דעם 
װאַרט פון "בקצה המחנה" איז דאַ די מיינונג פון צוויי תנאים ; איינער 
ואַנט, אז דאָס פייער האָט געברענט ביי די מענשען, װאָס זיינען געווען 
אָפּנעשײדט פון אידען, אין שפלות, דאָס מיינט מען דעם ערב רב. רבי 
שמעון בן מנסיא זאָגט, אז דאָס פייער האָט געברענט ביי די בעסטע פון 
אידעז. איזן דער אמת'ז קען מען זאָגען אז זיי קריגען גאָרניט ; ביידע צוזא- 
מען, די גרעסטע און די ערגסטע האָבען זיך ביידע פאראייניגט 
אין דעם פייער פון מחלוקת, און דערפאר האָט דער פייער "חרון אף ה'" 
פארברענט ביידע טיילען פון דעם כלל ישראל. . 

דער רמב"ם זאָגט א כלל אין הלכות דעות, אז א מענש דארף אייביג 
גיין אין "דרד הממוצע" אין מיטעל וועג. דער ירושלמי אין מסכת חגיגה 
(פּרק ב' הלכה א) בריינגט דעם משל זעהר טרעפליך : אז א מענש געהט און 
טרעפט צוויי וועגען ; אויף איין וועג איז פאראנען שניי און אויפ'ן אנדערען 
איז פייער --- װאָס זאָל ער טאָן ? צו קאלט טויג ניט, ווייל ער װעט גע- 
פרוירעז ווערען אין שניי, צו הייס טויג אויד ניט פאר איהם --- ער קען פאר- 
ברענט ווערען, זאָגט דער ירושלמי די עצה איז : ער זאָל גיין אין מיטען. 

דאָרטן וואו עס איז פאראן "בקצה המחנה?" אוב עס איז אין "ברעג פון 
דער מחנה. עס איז ניט ויכטיג וועלכער ברעג, וועלכער עקסטרעם. 
יעדער עקסטרעם מוז ארויסרופען פארביטערונג און אומצופרידענהייט. אויב 
דער עקסטרעם נעמט זיך פון דער "אריסטאקראטיע? פון די קיצונים, די 
גדולים, אָדער דער עקסטרעם נעמט זיך פון דעם נידעריגען קלאס, פון 
דעם ערב רב פון מצרים. עס איז נישט קיין נפקא מינה װאָס פאר אן אידעאל 
דער עלעמענט רעפּרעזענטירט, אויב עס איז "בקצה המחנה", צודעקסטרעם, 
טויג שוין ניט, ווייל מיר אידען און דער תורה אידעאל האלטען ניט פון 
קיין עקסטרעמעז, און ווען די פון דער עקסטרעמער באוועגונג רייסען זיך 
צו דעם אויבען אָן פון דעם אידישען פאָלק, אונטער וועלכער לאָזונג עס זאָל 
נִיט זיין, מוז דאָס ארויסרופען א פייער און א צאָרן פון ג"ס, 
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אזוי ארום וועלען מיר פארשטיין, װי דאָס קומט אז די ראָשי סנהדרין 
זאַלען אויר האָבען א האנט אין דעם גרויסען רעװואַלט פון דעם דור המדבר 
געגען דער גייסטיגער פיהרערשאפט. דער "מי יאכלנו בשר", איז ניט 
געוועזעז די הױיפּט "טענה" װאָס ארום דעם האָט זיך קאַנצענטרירט די 
מחלוקה געגען משה רבינו. ניט "פלייש" איז געווען דער הױיפּט טעם. פלייש 
האָבען זיי געהאט גענוג, וי דער ילקוט שמעוני זאָגט : "וכי מפּני שלא 
היה להם בשר היו מתרעמים, והלא כבר נאמר וגם ערב רב עלה אתם צאן 
וכקר ונו', אלא שהיו מבקשים עלילה לפרוש מאחרי המקום" : איז דען דאָס 
געווען, ווייל זיי האָבען ניט געהאט קיין פלייש, האָבען זיי געטומעלט ? עס 
איז דאָך שוין לאנג געזאָגט געװאַָרען : אז א סר מענשען זיינען ארויס 
פון מצרים מיט שעפּסען און רינדער און אלע מיני בהמות ? נאָר עס איז 
נטוועז, ווייל זיי האָבען געזוכט אן אויסרייד זיך אָפּצושײדען פון ג-ט. 

' פלייש און מאכ ט 

יעדע רעװאָלוציע אין יעדען לאנד װאָס ווערט ארויסגערופען געגען 
דער רעגירונג, הויבט שטענדיג אָן אויפצורענען די מאסען מיט הונגער. 
הונגער איז מעהר ניט וי א לאָזונג, כדי צו אפּעלירען צו דעם אינסטינקט 
פון פאלק ; אָבער דאָס איז מעהר ניט װי א לאָזונג ארויסצורופען די רע- 
װאַלוציע. הונגער און "פלייש" איז א גוטע אורזאר צו מאכען די מאסען צו 
רעװאַלטירען קעגען דער הערשענדער מאכט. די ערשטע פאזע פון יערען 
רעװואָלט, האָט זיר אָנגעפאנגען מיט העלפען די הונגריגע און שטארקען די 
שוואכע. און די זעלבע זאד איז אויך געווען מיט דער ערשטער רעװאָלוציע, 
װוי די תורה האָט געזאָגט, דער אויסרייד פון הונגער און פלייש איז מעהר 
ניט געווען װוי צו פארשטעלען מיט א מאסקע, צו פארשטעלען די הויפּט 
טענה װאָס זיי האָבען געהאט געגען משה רבינו, װואָס דאָס איז גאָרניט 
דערמאַנט געװאָרען אין דער פּרשה פון די מתאננים ; עס איז אָבער דער- 
מאַנט געװאָרען מיט צוויי פּסוקים פריער איידער די פּרשה פון די מתאננים 
פאנגט זיד אַז. פאראנען צוויי מערקווירדיגע פּסוקים אין דער היינטיגער 
סדרה בהעלותד, װאָס זיינען באצייכענט כיט צוויי "נ" (פארקערטע "נ"), 
און די צוויי פּסוקים זיינען אזוי וויכטיג לויט דער אָפּשאצונג פון אונזערע 
חז"? אין מסכת שבת (דף קטו), רבי האָט געזאָגט : אז די צוויי פּסוקים 
פון "ויהי בנסע? און "ובנחה יאמר" זיינען א באזונדער ספר פאר זיך, 
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דערפאר זיינען זיי באצייכענט געװאָרען ; מען האָט געמאכט סמנים, צו 
באווייזעז די וויכטיגקייט פון אָט די צוויי פּסוקים. 


די צוויי פּסוקים זיינען "ויהי בנסע האָרון ויאמר משה קומה ה' ויפצו 
אויביר וינסו משנאיך מפּניך ; ובנחה יאמר שובה ה' רבבות אלפי ישראל? -- 
און עס איז געווען ווען דער אָרון האָט געצויגען, האָט משה געזאָגט : שטיי- 
אויף ג-ט און דיינע פיינט זאָלען צושפּרײיט ווערען און דיינע שונאים זאָלֶען 
אנטלויפעז פאר דיין אנגעזיכט : און ווען ער האָט גערוהט, האָט ער געזאָגט : 
קעהר צוריק ג-ט די צענדליגער טויזענטער פון ישראל. 


די צוויי פּסוקים װואָס רבי האָט געזאָגט אין שבת, אז זיי זיינען פאר- 
צייכענט געװאָרען מיט צוויי "נ" איז, כדי צו צייגען די וויכטיגקייט פון די 
צוויי פּסוקים װאָס האַבען געהאט צו טאָן מיט דער רעװאָלוציע פון דור 
המדבר, װוי עס ווערט דערמאַנט פון חז"? אין שבת קט"ז : דער אַרון האָט 
געמאכט א קפיצת הדרך און אזוי אויך די מחנה ישראל אין דעם שטח פון 
דריי טעג, דערפאר איז ויהי בנסע האָרון ויאמר משה, װוי דער אָרוז האָט זיך 
גענומען ציהען, האָט משה געזאָגט: שטיי אויף, ג-ט, דיינע פיינד זאָלען אלע 
אנטלויפען פון דיר. זאָגט דער ספרי אין דברים ; אלו זכו ישראל לשלשה 
ימים היו נוסעים לארץ. רש"י זאָגט "מהלר שלשת ימים הלכו ביום אחר 
שהיה הקב"ה חפץ להכניסם לארץ מיד", א רייזע ואָס נעמט געויינליך 
| דריי טעג צייט, זיינען זיי געגאנגען אין איין טאָג, ווייל השי"ת האָט גע- 
װאָלט אריינבריינגען זיי גלייד איז זייער לאנד אריין. װאָלנטען די אידען טאקע 
ווערט געוועז, יואָלטען זיי אין סוף פון די דריי טעג אריינגעגאנגען אין לאנד. 
פוז משה'ס האָפנונגען איז גאָרניט געװאָרען, אנשטאט דעם זיי זאָלען אריינ- 
גייו שנעלער אין ארץ ישרא?, האָט עס גאָר ארויסגערופען א פּרשה פון 
ימתאננים". דאָס פאלק האָט אָנגעפאננען א "פּרשה" פון זיך באקלאָגען, 
און דאָס האָט ארויסגערופען דעם צאָרן פון גיט, און פארניכטעט א טייל 
פון דער מחנה אין פייער. אָט, די "פּרשה" פון "ויהי בנסע" איז זעהר 
ענג פארבונדען מיט דער פּרשה פון "מתאננים". די "קפיצת הדרד" פון דעם 
"אָרוז" װאָס האָט דעריאַגט דריי טעג די מחנה ישרא?, האָט געשאפען צוויי 
ריכטונגען װאָס האָבען רעװואָלטירט און זיך פאראייניגט אונטער דעם פאָהו 
פון "מתאננים". 
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דער אָרון ה' אלפ דער הופּט פאקטאָר אין מדינת ישראל 


מתאננים איז א װאָרט װאָס האָט צוויי טייטשען : יעדער טייטש האָט 
א באזונדערען געדאנק. איין טייטש פון "מתאננים" איז : טרויערען ; פון 
לשון אנינות, װי דער "דעת זקנים מבעלי התוספת" זאָגט ; כאוננים על 
המת ומתאבלים על מה שהקב"ה רוצה להכניסם לאָר'ץ? כי היו קטני 
אמנה ודואגין מן המלחמה. עס הייסט פּשוט : זיי האָבען מוראַ געהאט פאר 
ארץ ישראל ; זיי האָבען ניט געגליכען װאָס דער *"אָרון ה' " לויפט מיט 
א געוואלדיגע שנעלקייט צו ארץ ישראל. אודאי, האָט יעדער מסכים געווען 
אז דער גלות טויג ניט און דער איינציגער וועג איז צו גיין קיין ארץ ישראל, 
אַבער נאַר "גיין" אוז ניט "לויפען" קייז ארץ ישראל ; פון קפיצת הדרך 
האָבען זיי ניט געהאלטען. עס איז אין דור המדבר געווען א גרופּע װאָס 
האָבען ניט מסכים געווען מיט דער שיטה װאָס הייסט "קפיצת הדרך", לויפען 
קייז ארץ ישראל ; און נאָך היינט איז פארבליבען א קליינער טייל װאָס זיינען 
ניט איינשטימיג צוליב די באוואוסטע טעמים װאָס מען טאָר ניט דוחק זיין 
דעם "קץ", און שרעקען זיר פאר עובר זיין א טייל פון די שלש שבועות 
שהשביע הקב"ה, וי עס װוערט געבראכט אין מסכת כתובות (דף קיא) שלא 
יעלו ישראל בחומה, און אז מען טאָר ניט דוחק זיין את הקץ. 

אָט דער עלעכמענט וועלכער כיינט געוויס ניט װידערצושפּענען דעם 
רצון פון אונזער אופפארשטערבליכען גייסטיגען פיהרער משה רבינו און 
אודאי ניט דעם רצון פון דעם רבונו של עולם --- האָט אָבער פארגרייזט מיט 
דעם װאָס זיי האָבען ניט כזרז געווען דאָס לויפען קיין ארץ ישראל. 


דער אנדערער עלעמענט, װאָס איז ניט געווען צופרידען פונ'ם "אָרון ה' " 
איז דער צווייטער עקסטרעם. זיי זיינען, פארקערט, צופרידען צו לויפען קיין 
ארץ ישראל מיט דעם גרעסטען קפיצת הדרך, זיי קענען אָבער ניט פארנליו- 
כען דעם "אָרון ה' * װאָס ער לויפט אויך קיין ארץ ישראל, און רייסט זיך 
צו פארנעמען דעם אויבעז-אָן אין דעם ישוב פון ארץ ישראל, זיי האלטען, 
אז מען דארף אָפּטײלען די פּאַליטישע און עקאָנאָמישע פראגען פון די רע- 
ליגיעזע פראגעז. עס איז גענוג אז דער ישוב פון ארץ ישראל זאָל זיר באגעהן 
אֵהז דעם "אַרון ה' ". זיי קענען בשום אופן ניט גלייכען און דולדען, אז דער 
אָרון ה' פארנעמט אויר דעם אויבען אַן און יאָגט זיד אריינצוגיין אין ארץ 
ישראל. די דאַזיגע ראדיקאלע עלעמענטען האָבען צופיל מוראַ װאָס דער אַרון 
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ה' לויפט מיט אזא געוואלדיגער קפיצת הדרד אין ארץ ישראל. ביידע עלע- 
מענטען װאָס זיינען ניט צופרידען, אז דער אָרון ה' געהט קיין ארץ ישראל, 
סיי דער עלעמענט װאָס איז ניט צופרידען װאָס מען לויפט צו שנעל אין 
ארץ ישראל און סיי די אנדערע, װאָס זיינען ניט צופרידען ווען זיי 
ועהען אז דער אָרון ה' פארנעמט דעם אויבען אַן אין ארץ ישראל, אָט צו 
די ביירע קומט איין ענטפער. 
מלחמה און ענוות 

"אספה לִי שבעים איש מזקני ישראל אשר ידעת כי הם זקני העם 
ושטריו, השי"ת האָט געזאָגט צו משה, פארזאמע? צו מיר זיבעציג מענשען 
װואָס דו ווייסט אז זיי זיינען די עלטסטע פון פאלק און זיינע שוטרים. איי- 
גענטליר, פארשטייט מען ניט װאָס איז געווען די לעזונג צו דעם פארביטער- 
טען פּראָבלעם, ווען דאָס פּאָלק הונגערט און בעט פלייש און דערמאַנט 
זיך אין די גוטע פיש און אין די נוטע מאכלים װאָס זיי האָבען געגעסען 
אין מצרים ? ווען דאָס פאָלק טענה'ט זיי זיינען הונגעריג און זיי ווילען גוטע 
אוו געשמאקע מטעמים, גיט זיי משה רבינו סנהדרין מיט שוטרים. עס איז 
דאָר א תשובה שלא ממין הטענה ? אָבער דער רבונו של עולם װאָס איז 
א יודע לב און א חוקר לב ובוחן כליות, ער האָט געענטפערט דעם ריכטיגען 
ענטפער צו משה רבינו : דו מיינסט דאָך, אז די מאסען ווילען פלייש ? 
ניין !. פלייש איז מעהר ניט א סמיטעל וי צו מאכען טומע? און װוי אויפצו- 
| רעגען דאָס פאָלק מיט קליינינקייטען צוליב מאטעריעלע נוצען. ניט קעגען 
דיר האָבען זיי טענות, ניט פלייש פעלט זיי, עס פעלט זיי אָט דער מין 
גייסטיגע פיהרערשאפט װאָס זאָל קאַנען באפרידיגען ‏ אלע עלעמענטען. 
ײאָספּה לי שבעים איש", דער מדרש תנחומא זאָגט : למה לא אֶמר אֶספה 
לי שבעים "אנשים" ? אלא שבעים "איש" ? שיהיו דומים "לי ולך". לי, 
שנאמר ה' איש מלחמה, ולך, שנאמר והאיש משה ענו מאד. דער רבונו של 
עולם האָט געזאַנט צו משה : דו ביזט טאקע א גרויסער עניו, דו קענסט 
א סר אויסהאלטען פון כלל ישראל, דיין ענוות איז געגאנגען אזוי ווייט, אז 
ווען דו האָסט געזעהן, אז דאָס פאָלק איז ניט צופרידען פון דיר האָסטו נאָך 
אלץ ניט אויפגעגעבען דיין פיהרערשאפט, נאכהער האָסטו געזעהן אז די 
נביאים זיינען ניט צופרידען פון דיר וועז זיי האָבען געזאָגט ""משה מת יהושע 
מכניס? האָסטו נאָך אלץ זיך ניט אָפּגעזאָגט פון דער הייליגער מיסיט. 
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נאָכדעם האָסטו געזעהן אז דיינע אייגענע פריינט, דיין שוועסטער מרים איז 
געגען דיר האָסטו נאָך אלץ געליטען און געשווינען, "והאיש משה עניו 
מאד", אודאי איז דאָס די גרעסטע מדה וװאָס באלייכטעט די מענשהייט, 
די מעלה פון ענוות, אָבער מיט ענוות קען מען ניט איינשטילען דעם הונגער 
נאָך כבוד און מאכט. ווען עס ברעכט אויס א רעװאָלט על הי ועל משיחו, 
זאָלסטו אויסקלייבען ; " סנה ד רין ", פיהרער שיהיו דומין לי ולך, 
ואס זאָל זיין גלייד צו"מיר" און צו "דיר", ביידע עקסטרעמע מדות מוזען 
זייז פארקערפּערט צו זיין "א איש מלחמה" און א "איש עניו". עס פאָ- 
דערט קאמפס פעהיגקייט, ענטשלאַסענהייט דעם פייער פון מחלוקת צו 
שטילען ; און צו דיר קלויב אויס שוטרים, אָט די שוטרים װאָס האָבען אין 
זיר אריינגענומען גענוג קלעפּ אין מצרים, צוליב אהבת ישראל, זיי, די מענ- 
שען װאָס באזיצען שטארקען כאראקטער און זיינען דומין לי ולך, 


שלח לך 
כארעדען און אויסרעדען 


עס איז אמאָל א יונגערמאן א מוסמר אויף רבנות געקומען קיין אמע- 
ריקע און האָט געפּרואווט קריגען א שטעלע אויף רבנות. עס איז ניט גע- 
גאנגען. איז ער אריינגעקומען צו זיינעם א חבר, װאָס האָט געלערענט צו- 
זאמעז מיט איהם אין איין ישיבה און זיין חבר איז שוין געווען פינף-און- 
צוואנציג יאָהר אויף א רבנות שטעלע אין אמעריקע, און האָט אױיסגעגאָסען 
זיין ביטער הארץ פאר איהם : װאָס קען מען טאָן נושא חן צו זיין אין די 
אויגעז פון די בעלי בתים ? זאָגט זיין חבר צו איהם : הער צו מיין טייערער 
פּריינד ; א רב אין אמעריקע מוז קענען רעדען ; ער מוז קענען "איינרעדען" 
"צורעדעז", אָבער ניט "אויסרעדען"; בעלי בתים גלייכען ניט ווען מען רעדט 
זיי אויס עוולות. 

איד האלט, אז מען דארף "קענען", און מען מוז "אויסרעדען" די בעלי 
בתים. דאָס איז די ערשטע אויפגאבע פון א נייסטיגען פיהרער צו פארריכטען 
עוולות. די גמרא זאָגט אין כתובות (דף ק"ה ע"ב) : אֶמר אביי, האי צורבא 
מרבנז דמרחמין ליה בני מתיא לאו משום דמעלי טפי, אלא משום דלא מוכח 
ילהו במילי דשמיאַ. -- א תלמיד חכם װואָס די מענשען פון שטאָט האָבען 


איהם ליב, מיינט ניט, דאָס ער איז א גרויסער מענש, נאָר ווייל ער שטראַפט 
זיי ניט אין גייסטיגע ענינים, בין אָדם למקום. 

יאויסרעדען" איז א נויטווענדיגקייט ; אָבער "בארעדען" איז אן 
עוולה. און עס איז א גרויסער חילוק צווישען בארעדען און אויסרעדען. 


אויסרעדען איז א מצוה, די מצות עשה פון תוכחה, װוי עס שטעהט (ויקרא 
יט, יז) ; הוכח תוכיח את עמיתד, דו זאָלסט איבערצייגען דיין הבר ; 
בארעדען און ניט נאָר אן עוולה, נאָר אן עבירה. 


א אָרימע מצוה און א רייכע מצוה 
דער ווילנער נאון זצ"? האָט געזאָגט, אז דאָס, װאָס די גמרא זאָגט 
איז שבת (דף קנ"ה ע"ב) : "אָמר רב פּפּא לית דעניא מכלבא, ולית דעתיר 
מחזירא", -- עס איז ניטאָ קיין אָרימערע באשעפעניש װוי דער הונט, און 
קיין רייכערע װוי דער חזיר, מיינט; אזוי װוי עס איז פארהאנען אָרעם און 
-- װעפ = 
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רייד אין געלד, אזוי איז אויך פארהאנען אָרעם און רייך אין מצוות. יעדע 
מצוה דארף האַבען "מזל?" ; װוי עס שטעהט אין זהר (נשא דף קל"ד) : "הכל 
תלוי במז? ואפילו ספר תורה שבהיכל", --- אלעס האָט זיין אייגענעם שיקזאל; 
אפילו א ספר תורה אין היכ?ל דארף אויך האָבען מזל. פאראנען 
א ספר תורה ואָס מען נעמט איהר ארויס יעדען שבת צו קריאת התורה 
און יעדען יום טוב ביי יעדער געלעגענהייט ; דאן איז פארהאנען, נעבער, 
א ספר תורה װאָס שטעהט באהאלטען אין א ווינקע? אין אָרון הקודש און 
מען נעמט איהר ניט ארויס א לאנגע צייט. די זעלבע זאר איז מיט מצוות און 
עבירות. לשון הרע איז אן עבירה. אויף דער לשון הרע עבירה זאָגט די גמרא : 
כל המספּר לשון הרע וכו', ראוי להשליכו לכלבים, (פּסחים דף קי"ח, ע"א), -- 
א מענש װאָס רעדט לשון הרע איז ווערט מען זאָל איהם ווארפען פאר די 
הינט. עס איז פארהאנען נאָך אן עבירה : מען טאָר ניט עסען קיין "חזיך" : 
דאָר וועלען פיל מענשען װאָס וועלען קיינמאָל נישט עסען קיין חזיר, רעדעז 
לשון הרע, ווייל דאָס איז ביי זיי גאָר ניט קיין עבירה. 

דער גרויסער גאון וצדיק דער "חפץ חיים" זצ"ל זאָנט אין זיין ספר 
"שמירת הלשון", אז ניט נאָר איז לשון הרע פארבונדען מיט אן עבירה, 
נאָר עס קען אמאָל זיין, אז א מענש רעדט לשון הרע איז ער עובר אויף 
פערצעהן מצות עשה, זיבעצעהן מצות לא תעשה און דריי אַרור'ס; און 
דאָך איז דער איסור פון "חזיר" א רייכער, װאָס אלע פרומע אידען היטען 
דאָס אָפּ, און די עבירה פון "לשון הרע" א "אַרימע", װאָס אויך פרומע 
אידען ווערען אין איהר נבשל. 

לשון הרע אויף א מענשען און לשון הרע אויף א לאנד 

די עבירה פון רעדען שלעכטס אויף א מענשען איז באצייכענט גע- 
װאָרען לויט דער אויפפאסונג פון חז"ל וי "אפּיקורסות". די גמרא זאָגט : 
כל המספּר לשון הרע כאלו כפר בעיקר, (ערכין דף טו), --- איינער װאָס 
רעדט לשון הרע איז גלייר וי ער װאָלט געלייקענט אין גדט. װאָס האָט רעדען 
שלעכטס אויף א מענשען צו טאָן מיט לייקענען אין ג-ט ? 

דער תירוץ איז פּשוט : רעדען איז די גרעסטע געטליכע מתנה פאר 
א מענשען. דער תרנום אונקלוס זאָנט אויף דעם פּסוק: ויהי האדם לנפש 
חיה, (בראשית ב, ז), -- און דער מענש איז געװאַרען צו א לעבעריגע זעלע, 
מיינט דאָס ; לרוח ממללאַ ; צו איין "רעדענדיגען גייסט". ווען א מענש 


ההרש'ווהרע*ון 228 


נעמט די בעסטע מתנה, װאָס איז די צירונג פון דעם מענשענס גרויסקייט 
און ערהאבענהייט פון אלע נבראים, און פארדארבט עס און רערט שלעכטס 
אויף א מענשען, װאָס אויף איהם איז אויסגעקריצט דער "צלם אלקים?, וי 
די משנה זאַנט : חביב אִדם שנבראָ בצלם, (אָבות פּרק נ' משנה יר), -- 
"באליבט איז דער מענש ואָס איז באשאפען געװאָרען מיט'ן געשטאלט 
פון נדט" ; אויב יעדער מענש איז א קאָפּיע פון געטליכקייט, איז, ווען מען 
רעדט שלעכטס אויף א מענשען רערט מען ממילא שלעכטס אויף ג-ט. 

דער מענש װאָס באליידיגט די "קאָפּיע" פון א בילד װאָס איז אויסגעאר- 
בייט געװאַרעז ארטיסטיש, קינסטלעריש פון א גרויסען ארטיסט, איז יעדע בא- 
ליידיגונג װאָס ווערט אױיסגעדריקט אױף דעם בילד ממילא אויך א 
"פּנם" אויף דעם אַריגינאל. דערפאר זאָגט די גמרא : כל המספּר לשון הרע 
כאלו כופר בעיקר. ניט נאָר אויף דעם מענשענ'ס ווירדיגקייט רעדט מען, 
נאַר מען טוהט אויך דעם רבונו של עולם'ס כבוד פארשוועכען. 

אזוי װוי א מענש איז דער "יציר כפּיו של הקב"ה", אזוי איזן אויך א 
לאנד די באשעפעניש פון דעם אלמעכטינען ; ל?ה' האַרץ ומלאה, זאָגט דוד 
המלך אין תהלים (קאפּ. כד), -- דאָס לאנד און אלץ װאָס געפינט זיך, איז 
גיט'ס באשאפונג. באזונדער אזא לאנד, וי ארץ ישראל, װאָס עס איז דאָס 
הייליגסטע פון אלע לענדער אין דער וועלט. ווען א איד רעדט שלעכטס אויף 
ארץ ישרא?, רופט דאָס ארויס א צאָרן ביים רבש"ע, אויף אזוי ווייט אז: 
ובניכם יהיו רעים במדבר ארבעים שנה (במדבר י"ד, ל"ג), --- אייערע קינדער 
וועלען זיר דארפען וואלגערען פערציג יאָהר אין דעם מדבר, "יום לשנה, יום 
לשנה". פאר יעדען טאָג װאָס די מרנלים האָבען זיר געזוימט אין זייער 
טרויעריגער מיסיע, וועלען אייערע קינדער מוזען זיין אין דעם מדבר א 
גאנץ יאָהר. 

אייגענע שוואכקייט און פרעמדע שטארקייט 

עס איז זעהר אומפארשטענדליד דער חטא פון די מרגלים ; פארװאָס 
איז זיי געקומען אזא שווערע שטראָף אויף דער וועלט און אויך אויף יענער 
וועלט אָנצואווערען זייער חלק לעולם הבא ? וי די משנה זאָגט אין פּרק חלק 
(סנהדרין ק"ח), אייגענטליך איז דאָך זייער פליכט געווען אלס געטרייע 
שלוחים פון פאָלק, אויסצופאַרשען די שטארקע און שוואכע זייטען פונ'ם 
לאנד : הטובה היא אם רעה, -- אויב זי איז גוט אָדער שלעכט, שטארק 
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אַדער שוואר א. א. וו., האָבען זיי דאָך ערפילט זייער שליחות באמונה, אי- 
בערגעבענדיג א קלאָרען באריכט פון דער אמת'ער לאגע װאָס זיי האָבען 
געזעהן אין ארץ ישראל, און אָביעקטיוו און אומפּארטייאיש זיינען זיי געווען 
מיט זייער באריכט וועגען דער דאָרטינער לאגע, אז דאָס לאנד איז עקאָנאָ- 
מיש זעהר גוט געראָטען : ארץ זבת חלב ודבש, -- עס איז א לאנד פון מילר 
און האָניג, -- אָבער מיליטעריש האָבען זיי געזעהן א גרויסע געפאהר, ווייל 
דאָס פּאָלק איז שטארק און װועט אונז באקעמפען אויף יעדען שריט און טריט, 
אוי די ארומיגע פעלקער וועלען ניט ערלויבען צו בויען א נאציאָנאלע היים, 
ווייל עמלק זיצט אויף דעם "נגב" און דער כנעני ביים ים און ירדן, דער 
חתי, יבוסי און אמורי זיצען אויפ'ן בארג ; און דאָס איז דאָר געווען די 
אמת'ע לאגע אין יענער צייט ; ווארום איז זיי געקומען א עונש פאר זאָגען 
דעם אמת ? 

רבי יוסף חיים זאַנענפעלד זצ"?, האָט געוזאָגט : אז ווען דוד המלר 
האָט געזאָגט דעם פּסוק אין תהלים (קכ"ח) : וראה בטוב ירושלים ! האָט ער 
געמיינט מיט דעם, אז : אין ירושלים מוז מען נאָר דאָס גוטע זעהן, און ניט 
דאָס שלעכטע, אפילו ווען עס איז דער אמת. אָבער פאר די מרגלים װאָלט 
דאָס געווען די גרעסטע "מעילה" פעלשונג אין זייער שליחות, זיי זאָלען 
געווען דעם אמת פארהוילען, ווייל משה רבינו האָט דאָך אויסדריקליך פון 
זיי פארלאנגט צו ענטפערען אויף די פראנען צי דאָס לאנד איז גוט אָדער 
שלעכט, שטארק אָדער שוואך. 

דער מדרש באלייכט דעם גאנצען ענין פון די מרגלים מיט איין קורצען 
װאָרט : "עליהם הכתוב אומר, כי דור תהפּכות המה". --- זיי זיינען געווען 
א פארקערטער דור, פון די ווערטער פון מדרש לערנען מיר אז די זינד פון 
די מרגלים איז געווען ניט פאר זאָגען דעם "אמת". אמת זאָגען איז ניט 
קיין זינד ; זיי זיינען באגאנגען דעם פעהלער מיט דעם, װאָס זיי האָבען 
אָיבערגעקערט די "יוצרות". אין דער קונסט פון רעדען אין פארהאנען א 
כלל: אז דאָס לעצטע װאָרט איז דאָס בעסטע. דאָס דעצידירענדע שטארקע 
װאַרט ווערט שטענדיג געזאָגט צו לעצט. "סוף דבר הכל נשמע" (סוף קהלת), 
-- דאָס לעצטע װאָרט בלייבט שטענדיג איינגעקריצט אין הארצען. דערפאר 
באנוצען זיך די אַראטאָרען און רעדנער מיט דעם דינאמישען װאָרט ביים 
ענדינגען זייער רעדע. די מרגלים, װאָס מען האָט אויסגעקליבען אויסצופאָר- 
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שען די אייגענשאפטען פון דעם לאנד, אויסער דעם װאָס זיי זיינען געווען 
גרויסע עקספּערטען אין עקאַנאָמישע און מיליטערישע פּראָבלעמען, זיינען 
זיי אויד געווען גרויסע פּסיכאָלאָנען אויסצונוצען זייער באריכט פאר זייערע 
איינענע אינטערעסען, וי דער זהר הקדוש זאָגט : אז די מרגלים, זייענדיג די 
פיהרענדע פּערזענליכקייטען פון אידישען פאָלק, פארנעמענדיג "חשוב'ץ 
בענקלעך" אין דעם געזעלשאפטליכען לעבען, האָבען מיטאמאָל מורא 
געקראַגען אז זייערע אמטען וועלען פארשוואונדען ווערען, אז זיי וועלען 
זַיין צו קליין צו פארנעמען א חשוב'ן פּלאץ אין עפענטליכען לעבען אין ארץ 
ישראל. צוליב דעם האָבען זיי געװואָלט ארויסרופען ביי די מאסען א גרויסע 
שרעק פאר "כבוש האַרץ". דערפאר האָבען זיי אַנגעפאנגען זייער באריכט 
מיט געזאנגען און קאַמפּלימענטען פאר דעם אויפבוי פון ארץ ישראל, אז : 
עקאַנאָמיש האָט דאָס לאנד א נוטע צוקונפט ; "אָבער" (אפס) די מילי- 
טערישע לאנע איז א געפערליכע, וויי? די שכנים זיינען צו שטארק און די 
אידען זיינען צו שוואד ; דאָרטען האָבען זיי געזעהן גרויסע ריזען, און זיי 
האָבען אויסגעזעהן אין זייערע אויגען װוי "היישעריקען? --- וכן היינו בעיניהם 
--- אזוי האָבען מיר אויסגעזעהן אין זייערע אויגען. זאָגט רש"י זעהר טרעם- 
ליר : אז זיי האָבען געהערט וי איינער זאָגט צום אנדערען, אז "מילבען" 
דרייען זיר ארום אין די וויינגערטנער װוי מענשען, (סוטה דף ל"ה). אין 
"חומש" שטעהט ניט דערמאַנט אז זיי האָבען אויסגעזעהן װוי "מילבען" נאָר 
װווי "חגבים". א היישעריק איז א גרעסערע באשעפעניש װי א "מילב"; 
ווען א פאָלק פארלירט די זעלבסטווירדע פון זיך אליין און איבערשאצט יע- 
נעמס כחות, און פארלירט דעם גלויבען אין אייגענער קאמפספעהיגקייט און 
אייגענעם פאָלֶק, מאכענדיג יענעם פאר א "ריז" און זיר שוואר און קליין 
װי א היישעריק; אויב דו אליין מאכסט דיך קליין, קוקסטו אויס ביי 
יענעם אין די אויגען נאָך קלענער, קליין וי "נמלים" --- מילבען. 

דאָס אין דער געדאנק פון מדרש : 7עליהם הכתוב אומר : כי 
דוד תהפּכות המה", -- זי האָבען גערעדט פארקערט, באריכטעט 
די פּאזיטיווע זייט אין אַנפאנג און די נעגאטיווע זייט צום "סוף". פוז זייער 
ארט באריכטען קען מען ארויסדרינגען װאָס זייער געדאנקען גאנו איז געווען 
און אויף װאָס זיי האָבען געצילט : "ויחפּרו לנו", אַמר רבי חייא בר אבא, 
מרגלים לא נתכוונו אלא לבושתה של ארץ ישראל וכו' (סוטה, ל"ד), -- די 
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מרגלים האָבען אין זינען געהאט ארויסצוברענגען נאָר די שלעכטע זייט ביים 
איבערגעבעז זייער באריכט. 
איגנאָרירען אָדער קעמפען 

ויפל משה ואהר! על פּניהם לפני כ? קהל עדת בני ישרא?ל; ויהושע בו 
נון וכלב בן יפנה -- מן התרים את הארץ -- קרעו בנדיהם. משה מיט אהרן 
זיינען געפאלען אויף זייערע פּנים'ער פאר אלע אידען, יהושע דער זוהז פון נון 
און כלב דער זוהן פון יפנה --- װאָס זיי זיינען געווען פון די אױיסשפּירערס פון 
לאנד -- האָבען צוריסען זייערע קליידער. אויף די צוויי פּסוקים געפינען מיר 
א מאמר חז"? : אָמר רבי אלעזר לא הכל נענין בקריעה, ולא הכל בנפילה ; 
משה ואהרן בנפילה וכו', יהושע וכלב בקריעה. (תענית דף יד, ע"ב). -- רבי 
אלעזר זאָגט : ניט אלע ווערען געענטפערט אויף זייערע בקשות דורך דעם 
װאָס זיי פאלען מיט געבעט אויף זייערע פּנים'ער און אויך ניט אלע ווערען גע- 
ענטפערט דורד צורייסן די קליידער; משה און אהרן זיינען געענטפערט געװאָרן 
דורך פאלען אויפ'ן פּנים, יהושע און כלב ביים צערייסען די קליידער. 

צוויי וועגן זיינען דאַ צו באזייטיגן דעם איינפלוס פון די "ינביאי השקר", 
וועלכע פארקליידען זיר מיט די מאנטלען פון אמת ; משה און אהרן האָבען 
געהאלטען אז דער בעסטער וועג שוואך צו מאכען די פאלשע איינדרוקען 
פון די "מרגלים" איז נפילת אפּים, איגנאָרירען ; ניט קוקען זיי אין פּנים. 
װאָס מעהר אויפמערקזאמקייט מען שענקט צו די פאלשע פּעדאגאָגען וועלכע 
פארלייקענען דעם גלויבען אין גדט (ממנו כביכו?) און דעם גלויבען פון פאָלק, 
ווערען זיי דורכדעם געשטארקט. יהושע און כלב האָבען אָבער געהאלטען 
אנדערש װוי משה און אהרן ; ניט באנוגענען זיך מיט "נפילת אפּים", זיי 
האַבען אַנגענומען שטרענגערע מיטלען ; אראָפּרייסען די "קליידער" װאָס 
אונטער זיי באהאלט זיר דער שׁקר. װי דער ריישער רב זצ"ל דערמאַנט אין 
זיין ספר "הדרוש והעיון", אז דער אויסדרוק פון "התרים אֹת הארץ" געהט 
ניט אויף יהושע און כלב, נאָר אויף די אנדערע "מרגלים", און דער פּשט 
איז ; אז יהושע און כלב האָבען ארונטערגעריסען די קליידער פון די "מרגפיו " 
און קאַמענטירט זעהר טרעפליר דעם מאמר חז"? : אין הקב"ה דן את הרשעים 
אלא ערומים -- דער רבש"ע משפּט די רשעים נאַר "נאקעט": אט די 
רשעים װאָס באהאלטען זייער רשעות אונטער דעם מאנטעל פון "גערעכ- 
טיגקייט", אויף יענער וועלט, ווערען זיי אוועקגעשטעלט נאקעטערהייט פאר 
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דעם משפּט פון רבש"ע ; זייער רשעות ווערט ענטדעקט אין דער עפעטנליב- 
קייט. 

דער היינטיגער וועג צו פארוואנדלען די "אתחלתא דגאולה" אין אן 
"ענדגילטיגער גאולה" איז ניט פארזייט מיט בלומען ; שווערע שטיינער 
זיינען אויסגעלייגט אויף דעם וועג װאָס פיהרט צו א פאַלקאַמענער "גאולה". 
ווייל אויר היינט, װוי אמאָל זיינען פארהאנען די עלעמענטען װאָס פארטרע- 
טען די זעלבע אינטערעסען פון די מרגלים פון אמאָל. קיין זאך װועט זיי ניט 
איבערצייגען ; נאָר איין ארגומענט -- און אויד אן אלטער - עלה נעלה 
וירשנו אותה ! 


קרח 
די ניט-פארענדיגטע מחלוקת פון די בני קרח 


אין דער היינטיגער פדרה שטעלט אונז די תורה הקדושה פאַר א בילר 
פון אונזער פאלק אין דער מדבר, אויפ'ן וועג קיין ארץ ישראל. די תורה 
שילדערט די אינערליכע רייבונגען און צאנקערייען. דאָס פאָלק איז ארוים 
פון גלות, אָבער דער גלות איז נאָך פון זיי ניט ארויס. די גלות פּסיכאָ- 
לאגיע קומט צום אויסדרוק אין דעם אומצוטרוי צו די גייסטינץ פיהרערס! 


זי גלויבען ניט אין זייערע אייגענע כחות און נישט אין די כחות פון 
אלמעכטיגעז. א "פרעמדער"? איז ביי זיי א "העלד", און דער "אייגענער" 
א "שוואכלינג", א פאָלק װאָס זוכט באקוועמליכקייטען אין דער מרבר, און 
פארגעסט זיין ענדציע?. װאָס נענטער זיי זיינען צו זייער ציעל, אלץ שטאר- 
קער ווערען די אינערליכע צאנקערייען. איידער מען האט זיך פוז איין מחלוקה 
אויסגעניכטערט, איז שוין אויפגעשוואומען די אנדערע מחלוקה. מען האָט 
זיד נאָך ניט אָפּנערוהט פון דער מחלוקת מיט די מרגלים, איז שוין אויסגע- 
בראַכען די מחלוקה פון קרח ועדתו גענען משה רבינו. 

דעם גרויסען שטורעם, װאָס קרח האָט ארויסגערופען צווישען די 
אידען אין דער מדבר איז ניט געקומען פון פאָלק, פון די מאסען, נאָר דוקא 
פון די העכערע קלאסען, פון די אריסטאַקראטען פונ'ם אידישען פאֶלק, פון 
די געלערענטע, פון די ראשי סנהדראות : "קרח האָט איינגעזאמעלט 
ארום זיךד 2280 פיהרער, קראי מועד, גערופענע פונ'ם מוערד, אנשי שם 
מענשען מיט א נאָמען". קראי מועד, זאַגט דער מדרש : דאָס מיינט מען 
די, װאָס ווערעז גערופען וועגען עבור שנה, ראשי סנהדראות ; אנשי שם 
מיינט מען ווידער: מענשען װאָס זיינען געווען געוואוינט צו רעדען מיט 
דעם "שם המפורש", דער מדרש גיט אונז איבער די איינצעלהייטען, וי 
אזוי עס האָט זיך אַנגעהױבען די מחלוקת פון קרח מיט משה רבינו. די 
ראַשי סנהדראות האָבען זיד אָנגעטאָן טליתים פון גאנץ תכלת, און האָבען 
געשטעלט א פראנע צו זייער רבי'ן משה רבינו : א טלית װאָס איז געמאכט 
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דורכאויס פון תכלת -- איז מען מחויב בציצית אָדער ניט ? האָט משה 
רבינו געענטפערט אודאי איז מען מחויב בציצית. האָט איהם קרה אָפּגע- 
פרעגט : אוב נאָר איין פאָדעם פון תכלת קען פּטרץ א גאנצען בנד פון 
אנדערע מינים, צי ואָס זשע נויטיגט זיר א בגד פון תכלת אין ציצית ? 
די צווייטע פראגע איז געווען : וועגען א בית מלא ספרים ; א הויז װאָס 
איז פול מיט ספרים, דארף האָבען א מזוזה ביי דער טיר אָדער ניט ? האָט 
משה געענטפערט : געוויס מוז די טהיר האָבען א מזוזה. האָט קרח צוריק- 
געפרעגט : אויב דאָס הויז איז פול מיט ספרים, צי װאָס דארף מען האָבען 
א קליין מזוזה'לע ביי דער טיהר ? 

די צוויי פראגען װאָס קרח האָט זיך אויסגעקליבען צו פרענען ביי 
משה רבינו אין זיין עפענטליכען ארויסטריט געגען איהם, ערקלערט אונז 
דייטליר קרח'ס כוונה. 

דער מדרש זאָגט : "חכם גדול היה קרח, ומטועני האָרון היה קרח", 
דער גרויסער "9קה", דער גרויסער פּראַגרעסיווער מענש, האָט געמאכט 
דעם זעלבען יטעות", װאָס פיעלע פּראַגרעסיווע און פאַרטגעשריטענע מענ- 
שען מאכען אין דער היינטינער צייט. זיי, די היינטיגע חכבמים, טענה'ן : 
די וועלט איז אזוי געבילדעט, מיר לעבען אין אזא מאָדערנער פּראָגרע- 
סיווער צייט פון דער אטאַמישער ערא, צי װאָס נויטיגט מען זיך נאָך אין 
די גדרים און סייגים פון דער אלטער תורה ? מילא אמאָל, ווען די וועלט 
- איז געוועז אומוויסענד איז עס געווען א נויטווענדיגקייט, א פראגע פון 
לעבעז, אַבער היינט ; כל העדה כולם קדושים, אלע זיינען קלוג, אלע 
זיינען ציוויליזירט, אלע זיינען פּראָנרעסיוו, א וועלט פול מיט חכמה, צי 
װאָס נויטיגט מען זיך היינט אין די אלטע גדרים, אין די אלטע דינים ? 
היינט וועז מיר לעבען אין א "בית מלא ספרים", אזוי פיעל ביכער, אזוי פיעל 
וויסענשאפט, אזוי פיעל קענטניס, אזוי פיעל שרייבער, און אזוי פיעל 
קינסטלערס, מיר לעבען אין א הויז פון "וויסענשאפט? ; צי װאָס דארף 
מעז האָבען די אלטע קליינע מזוזה'לעך ? 

די זעלבע טענה האָט קרח אמאָל געהאט, "חכם גדול היה קרח", קרח 
איז געווען א גרויסער פּראַגרעסיווער מענש, און גלייכצייטיג דער "טאטע" 
פון אלע פּראַגרעסיווע ; אָבער, זיין "טעות" איז באשטאנען אין דעם וואָס 
"מטועני הארון היה" ער איז געווען פון די משפּחת הלויים װאָס האָבען 
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געטראגען דעם "אָרון" מיר גלויבען אָבער אין די הייליגע װוערטער פון 
חז"ל "האָרון נושא את נושאיו (סוטה דף ל"ה). -- דער אָרון הקורש 
טראָגט די מענשעז, װאָס טראָגען איהם. ניט מען דארף שלעפּען דעם אַרון, 
ניט דער מענש דערלעגט צום אֶרון ; דער אָרון פיהרט דעם מענשען. יעדער 
מענש װאָס פילט, אז דורך דער תורה ליידט ער, אז דורך דעם אָרון קודש 
מיט דער תורה פארלירט ער, פארשטעהט ניט דעם העכסטען זין פון "תורת 
משה" ! עס דארף זיין אזוי וי די חז"ל אין אִבות זאָגען : אל תקראַ חרות 
על הלוחות אלא חרות (אָבות פּרק ששי). די תורה גיט לעבען און פרייהייט 
דעם מענש ; קרה האָט אָבער נע'טענה'ט : ניין !- - חכם נדול היה ; 
ער איז געווען זעהר א קלוגער מענש, אָבער "מטועני האָרון היה", ער האָט 
אלע טענות זיינע ארויפגעלעגט אויפ'ן "אָרון" : היינט דארף מען שוין 
ניט האָבען אזא "שווערען אָרון" מיט אזא "שווערע ספר תורה" ; די צייט 
איז איצט פון : כל? העדה כולם קדושים, ובתוכם ה'" ! אלע האָבען דאָך 
גדט אין הארצעז, עס איז גוט, עס איז פריילאך. איי װאָס אין לעבען האלט 
מען ניט פון די אלע "מצות מעשיות" ? דאָס איז וויי? אין אזא צייט קען 
מען זיר פארגינען צו פארבויגען אויף דער "תורה" און אויף די "קליינע 
מזוזחילעך. 
דער כח פון ברעכען און דער כח פון בויען 

עס איז מערקווירדיג װאָס פאר א פינסטערע גבורה מחלוקה האָט ביי 
אידעז. צוויי הונדערט און פופציג מענשען וועלכע האָבען זיך פארזאמעלט 
געגען משה רבינו זיינען געווען די שעהנסטע פון אידישען פאָלק. קראי 
עדה, אנשי שם ; דאגעגען ווען מען האָט באדארפט צו באפרייען אידען 
פון גלות שטעהט ; וילך משה ואהרן ואָספו את כ? זקני בני ישראל 
(שמות ד' כ"ט). משה רבינו און אהרן האָבען געדארפט אליין גיין 
אוז צוזאמענרופעז אָט די "שעהנע" אידען די אידישע "זקנים? ! װי טרעפ- 
ליד זיינען די ווערטער פון די חז"?ל אויף דעם פּסוק : ויתפּרקו כ? העם, 
אַ"ר יהורא בן פּזי בשם רבי : הן נקראָ ולא נבעת, לטובה כל נדיב לב, לרעה 
ויתפּרקו כ? העם ונו' ; לטובה : ויצא משה את העם, לרעה : ותקרבון 
אלי כלכם (ירושלמי, שקלים פּרק א' הלכה א). -- װי קען מען לייענען 
די פּסוקים און ניט ערשטוינט ווערען ! ווען מען האָט געמאכט דעם עגל, 
זיינען אלע אליין געקומען, מען האָט זיי ניט געדארפט רופען ; אָבער ווען 
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עס איז געקומען צו בויען דעם משכן, דאָרט שטעהט : כ? נדיב לב, זיינען 
געקומען נאַר די געקליבענע מענשען װאָס האָבען א הארץ און א געפיהפ, 
אוז אזוי אויד ביי קבלת התורה, האָט משה זיי געמוזט ארויספיהרען, 
אָבער ווען עס איז געקומען צו דער פּרשה פון מרגלים, זיינען אלע אליין 
געקומען קיין איינציגער האָט ניט פארפעלט ! 

און נאָך אן אופן געפינען מיר, װוי מחלוקת קען שטערען דעם קיום 
און עקזיסטענץ פון אידישען פאָלק. דער כח פון מחלוקת איז, צו פארדרייען 
די יוצרות, ארויסצורייסעזן דעם אמת מיט'ז װאַרצעל, און צו מאכען אלעס 
פּונקט פארקערט, וי עס איז אין דער ווירקליכקייט. : 

יעדער איינער האָט געוואוסט, אז משה רבינו אין דער גרעסטער 
עניו ;: די תורה אליין האָט עדות געזאָנגט "והאיש משה עניו מאד" -- אז 
משה רבינו איז געוועז דער גרעסטער עניו פון אלע מענשען אין דער וועלט, 
אַבער מחלוקת קען זעהר שטארק פארטומלען דעם מוח און פארשטעלען די 
אויגען, אז די אנשי קרח זיינען ארויסגעקומען מיט א טענה געגען משה 
רבינו : "מדוע תתנשאו על קהל ה'" (במדבר טז, ג) -- פארװאָס זאָלט ‏ 
איהר אייר העכער מאכען איבער דער פארזאמלונג פון גיט ? צו משה 
רבינו, דעם גרויסעז עניו, האָט מען געהאט א טענה אז ער איז א גרויסער 
בעל גאוה, און די מאסע האָט געגלויבט אין דעם. אָט אזא געפאר ליגט 
אין דעם כח פון מחלוקת. עס קען אפילו פארשטעלען און איבערדרייען דעם 
אמת, 

ר' נפתלי ראָפּשיצער זצ"ק, זאָגט אויף דעם פּסוק "ויקנאו למשה במחנה 
ולאהרן קדוש ה' " (תהלים ק"ו ט"ז) -- זיי האָבען מקנא געווען משה אין 
דער מחנה, און אהרן דער הייליגער פון ג-דט. משה רבינו, דער גרויסער רבי, 
װאָס האָט שטענדיג געלערענט, ניט אָפּגעטראָטען פון אה? מועד, געגאנגען 
פון שכינה צום פאָלק און פון פאָלק צו דער שכינה, געזעסען שטענדיג אין 
זיין קודש הקדשים און געוועבט די גאָלדענע קייט פון תורה, צו איהם האָט 
מען געהאט א טענה ; "במחנה", װאָס ער קומט "ניט? אין דער מחנה, 
אז ער איז איזאָלירט פון כל?ל ישראל, אז ער איז צו דערהויבען פאר'ן כל5 
ישראל. און אהרן, װאָס איז געווען אן "אוהב שלום ורודף שלום", געגאנגען 
פון איין אָרט צום אנדערען, געארבייט צו ברענגען שלום, צו פאראייניגען 
אלע הערצער פון פאָלק און אויסצוהיילען דעם "פּירוד הלבבות? פון אידישען 
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פאלק און געשמייכעלט צו יעדען מענשען, געשאפען ברידערליכקייט אין 
אלע אידישע הייזער ; צו איהם האָט מען געהאט א אנדערע טענה : "קדוש 
ה' * ער ברויך צו זיין א קדוש וטהור, און עס פעלט איהם "קדושה", ער 
איז ניט אָפּנעזונדערט. 

װאָס מען זאָל ניט טאָן מיט די בעלי מחלוקת, מיט די "דתן ואבירם'ס", 
קען מען זיי ניט צופרידענשטעלען. ווען דער אַרטאָדאָקסישער עלעמענט איז 
אָפּגעזונדערט, זאָנט מען : אז זיי בויען ניט, אז זיי טוען גאָר ניט פאר דעם 
כל? ישראל, טאָמער פאנגען זיי אָן צו בויען און זיר מישען אין קהל'שע 
אנגעלעגענהייטען, דאן זאָגט מען צו זיי : געהט אייך אין חדר אריין, אין 
בית המדרש ; דאָ איז ניט אייער אָרט. 

אן אלטע פראגע איז פארהאנען אויף דער משנה אין אָבוֹת;: איזו 
מחלוקה שהיא לשם שמים זו מחלוקת הל? ושמאי, ושאינה לשם שמים זו 
מחלוקת קרח ועדתו, (פּרק ה' משנה ז') -- א מחלוקה װאָס איז לשם שמים 
דאָס איז די מחלוקה פון הל? און שמאי ; א מחלוקה ניט לשם שמים מיינט 
מען די מחלוקה פון קרח און זיין עדה. איז דאָך די פראגע פארװאָס ביים 
פארשטעלען די מחלוקה לשם שמים שטעלט דער תנא אוועק ביידע פּארטייען 
װאָס זיינען איינע געגען אנאנדער, און ביי דער פארשטעלונג פון א מחלוקה 
שלא לשם שמים שטעלט ער אװועק נאָר איין צד -- די פּארטיי פון קּרח 
ועדתו און ער דערמאַנט ניט משה רבינו ? דער תירוץ איז פּשוט : ביי 
"הלל ושמאי" האָט יעדער פון זיי געמיינט לשם שמים, שמאי זאָגט זיין 
דעה און הלל זיין דעה ; אָבער ווען עס קומט צו קרח מיט זיין עדה דאָרטען 
איז ניט "אייז" דעה פארטראָטען, ווייל קרח'ס צד רעפּרעזענטירט א סך 
דעות. "קרח ועדתו" קרח מיט זיין עדה, עס איז אוידך פאראן איין אינערליכע 
מחלוקה צווישען קרח מיט זיינע אייגענע מענשען, יעדער איינער פון דער 
גרופּע האָט זיין אייגענע פּערזענליכע אינטערעסען. נאָר א מאָטיוו איז, ווען 
עס קומט צו הל? און שמאי איז דאָ "צוויי" פּארטייען ; ווען עס אין א 
מחלוקה של קרח עקזיסטירט נאָר "איין" צד, ווייל "משה רבינו קריגט 
זיך ניט?. 

בר אוריין -- בר'אבהן 

דער מדרש דרשנט די צוויי ווערטער : "בן קהת", "שהקהה שיני 

מולידין", ער האָט אייליג געמאכט די ציין פון די װאָס האָבען איהם געבוירען; 
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די כוונה פון מדרש מיינט ; "יחוס" פארנעמט א גרויסען אָרט ביים אידישען 
פאָלק. ווען דער רבונו של עולם האָט געהייסען זיי ציילען אין דער מדבר, 
האָט ער אויך געהייסעז ברענגען דעם ספר היוחסין. עס איז וויכטיג פאר'ן 
צווייג װאָס פאר א סאָרט װאָרצע? ער האָט ; דער װאָרצעל זאָגט עדות וי 
לאנג די צוויינען קענען עקזיסטירען, און אויך וועגען זיין פרוכטבארקייט. 
צאבער יחוסס פיינט ניט וכות אבות אליין נאָר אויך זכותת עצמה 
א רבי האָט אמאָל געזאָגט צו אן אנדער רבי'ן, װאָס האָט איהם קריטיקירט, 
אז דער צווייטער אין ניט אזא גרויסער יחסן וי ער און אז ער 
האָט ניט געהאט קיין שעהנעם נאָר א פּראָסטען פאָטער און אז זיין פאָטער 
איז יאַ געוועז פון גרויסן יחוס. האָט דער אנדער רבי אים געענטפערט: עס איז 
א גרויסער חילוק צווישען מיר מיט דיר : ביי דיר לאָזט זיד אויס דער יחוס, 
אוז ביי מיר הויבט ער זיך אֵן. דאָס הייסט : אז יחוס איז א גרויסע מדרגה, 
א גרויסע מעלה ; אָבער גרעסער איז דער "יחוס עצמו", װאָס די 
מעשים פון מענשען זאָגען "עדות? אויף זיין יחוס. די זעלבע זאך דער- 
ציילט מען פון רבי ר' נפתלי ראָפּשיצער זצ"ל, עס האָט זיך אמאָל געטראָ- 
פען ביי זיין טיש, רעדענדיג דברי תורה, ווען ער איז געווען בדיחא דעתא, 
האָט ער אויסגערעכענט זיין גרויסען יחוס פון וואנעט ער שטאמט. (װווי עס 
איז באוואוסט שטאמט דער ראָפּשיצער פון דער גרויסער נזע פון רביים). 
האָט זיד א איד ואָס איז געזעסען ביים טיש אָנגערופען און געזאָגט : 
ירבי ! איך בין נאָד א גרעסערער יחסן. האָט דער ראָפּשיצער אויפגעהויבען 
דעם קאָפּ און געפרענט: דו זיבענבערגער איד, מיט װאָס ביזטו דאָס 
א גרעסערער יחסן פון מיר ? ענטפערט ער: רבי, איך בין איין איינ- 
צינער אין מיין גאנצער משפּחה װאָס איך לייג תפילין. האָט דער רבי מיט 
א שמייכעל? מסכים געווען : יאָ, זאַנט ער, דו ביזט טאקע א גרעסערער 
יחסן פון מיר. 

די זעלבע זאד איז געווען מיט קרח ; געוועז איז ער א גרויסער יחסן, 
האָט ער פארשטאנען אז קיין גרעסערער תלמיד חכם און א גרעסערער צדיק 
פון משה רבינו איז ניטאָ, ער האָט ניט געקענט אָפּלײקענען די גדלות, די 
וויכטיגקייט פון די צוויי גרויסע פּערזענליכקייטען פון אהרן ומשה, װאָס 
יעדער איינער איז געווען בארעכטיגט אויף זיין אמט ; אהרן אויף דער 
"כהונה" אוז משה אויף "מלכות", אָבער איין זאך האָט ער געװאָלט, נעמליר: 


234 הדרשווהרעיון 


צוברעכען די באגרענעצונגען פון מענשען, די הייליגקייט פון מענשען. די 
אידישע תורה איז געבויט אויף דעם פּרינציפּ : עס איז פאראנען העכערע 
קלאסען און קלענערע מענשען אויף דער וועלט ; הייליגע און ניט הייליגע. 
עס איז פארהאנען גאנצע דינים ווער עס איז פריהער, דינים פון קדימה 
ואיחור, א מלד, א כהן, א נשיא, יעדער איינער האָט זיר זיין מדרגה ; כהן, 


לוי, ישראל. ער האָט געװואָלט צוברעכען די וואנט, װאָס טיילט אִפּ צווישען 
איין מענש און דעם אנדערען ; זיין לאָזונג איז געווען : "כ? העדה כולם 
קדושים", ניט קיין כהו, ניט קיין מלך, ניט קיין נביא ; אזא מין גייסטיגען 
קאָמוניזם האָט ער געװאָלט איינפירען. אוה דעם זאָגט טאקע די גמרא : 
האָט רבי פּרידא אָנגעוויזעז, אי בר אוריין ובר אבהן יאי ויאי, ואי בר אבהן 
ולא בר אוריין אישא תיכליה, (מנחות דף נ"ג ע"א) -- אויב דער יחוס 
איז געבויט אויף ביידע זייטען : א קינד פון א שעהנעם טאטען און אויד 
אייגענע שעהנע מעשים, איז עס טאקע זעהר שעהן, יאֶה, ויאה, אָבער אויב 
די גאנצע גרויסקייט איז אָפּהענגיג אָן דעם װאָס ער איז א קינד פון א 
שעהנעם טאטען, אָבער זיינע אייגענע מעשים זיינען אָרעם, נישטיג, קומט 
א פייער פון מחלוקת און פארברענט איהם. 


דאַ ליגט דער גרויסער טעות װאָס קרח האָט געמאכט. וי די חו"ל 
זאגעז : במתניתא תני, קרח מן השרופין ומן הבלועין (סנהדרין ק"י ע"א). -- 
קרח איז געווען פון די װאָס זיינען איינגעזונקען געװאָרען און פון די װאָס 
זיינען פארברענט געװאָרען. ער האָט געבויט זיין גאנצע טעאָריע אויף 
בר אבהן, און ניט אויף בר אוריין. ווען משה רבינו האָט געװאַלט איבער- 
צייגען די בני קרח זייער טעות האָט ער געזאָגט : װאָס דארפט איר קוקען אויף 
דעם, ווער עס איז גרעסער און ווער עס איז בעסער און שענער; די פאקטען 
אליין וועלען אייר ווייזען. דער רבונו של עולם האָט געזאָגט צו משה: 
זאָל מען נעהמען אויסשטעלען "שטעקענס" ! װאָס דארפסטו זיי איבער- 
צייגען מיט ארגומענטען? ארנומענטען וועלען ניט העלפען און ניט 
איבערצייגען, איז זייער הארץ ווייסען זיי דעם אמת, ווער עס איז גרעסער ; 
אין דעם נאַכען פון אהרן זאָלסטו אויפשרייבען אויפ'ן שטעקען פון שבט לוי 
"והיה האיש אשר אבחר בו מטהו יפרה" א עס װעט זיין: וועלכער 
שמעקען עֶס װועט אָנפאנגען צו בליהען, דאָס איז דער סימן אז ער 
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איז אויסגעקליבען פון מיר, עֶר זאָל זיין דער פיהרער. דאָס איז דער 
בעסטער באווייז ; אויב דו זעהסט אז דער שטעקען בליהט, דער יעניגער 
איז דער נשׂיא, דער פיהרער. דער שטעקען איז שטענדיג דער סימן פון 
גייסטיגער פיהרערשאפט, דערפאר האָט דער רבונו של עולם געואָגט : 
דער מנהיג װאָס איז "פרוכטבאר מיט זיינע מעשים" װאָס ער טוט, און 
ער טוט עס פאר'ז אידישען פאָלק ; ער לערענט דעם מענשען, מאכט איהם 
בעסער, פיינער, דער איז בכח צו זיין דער מנהיג. 

דער עיקר איז; מען דארף האָבען דאָס הארץ פון משה רבינו, 
די עניוות פון משה רבינו, און די גדלות פון משה ואהרן, 


חוקת"בלק 
אַפענער אנטיסעמיטיזם און באהאלטענער 


וועגעז דריי שונאים האָט אונז די תורח געװאָרענט אז מען זאָל זיי אייביג 
געדענקען און זיר היטען פון זיי ; עמלק, בלק, און בלעם ; אזוי װי מיר 
לייענען אין דער היינטיגער הפטרה : עמי זכר נאַ מה יעץ בלק מלך מואָב 
ומה ענה אותו בלעם בן בעור מן השטים עד הגלגל, (מיכה ו, ה.) -- מיין פאלק 
געדענק װאָס פאר א עצה בלק דער מלך פון מואָב האָט געגעבען, און װאָס 
כלעם דער זוהן פון בעור האָט איהם געענטפערט, פון השטים ביז גלגל, 

אויף "עמלק" איז געזאָגט געװאַרען אין דער תורה : זכור את אשר 
עשה לר עמלק, (דברים כה, יז.) -- געדענק ואָס עמלק האָט דיר געטאָן 
אויף דעם וועג ווען איהר זענט ארויסגעגאנגען פון מצרים. די דריי שונאים 
האָבען געהאט איין געדאנק צו פארניכטען דאָס אידישע פאלק פון דער 
וועלט, װי עס זאָגט דער פּסוק אין תהלים : אֶמרו לכו ונכחידם מנוי ולא 
יזכר שם ישרא? עוד, (תהלים פּג, ה.) -- זיי זאָגען : קומט, מיר וועלען זי 
פארטילינען, דאָס זיי זאָלען מעהר ניט זיין קיין פאָלק ; דער נאָמען ישראל 
זאל מעהר ניט געדאכט ווערען. 

פארשידענע דרכים פון די שונאי ישראל 

וועגעז דעם אָבער וי אזוי צו רעאליזירען די פארניכטונגס פּלענער האָבען 
זיי פארשירענע מיינונגעו. "עמלק" איז ארויסגעקומען אלס אן אָפענער 
"שונא? ; ער איז ארויסגעקומען אָפּען פאר דער וועלט ; ויבא עמלק וילחם 
עם ישראל, (שמות יז, ח.) --- עמלק איז געקומען און האָט געפיהרט מלחמה 
מיט'ז אידישען פאָלק. 

בלק האָט ניט אויסגעשטרעקט קיין שארפע שווערד, נאָר א שארף 
מויל ; אויסגעקליבען דעם גרעסטען נביא פון די אומות העולם, און האט 
איהם געשטעלט געגען אידישען פאֶלק אום עס צו פארניכטען מיט שעלטען. 

בלעם האָט אויך געװאָלט פארטיליגען און אומברענגען דעם "שארית- 
ישרא?", אַבער מיט א נייעם מיטעל ; ניט מיט "שעלטען" נאָר מיט 
"בענטשען". 
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די שותפות 

די שותפות פון בלק און בלעם האָט געצויגען איהר יניקה פון האס 
און גיפט געגען דעם אידישען פאָלק פון "עמלק". דער זוהר הקדוש 
זאָגט : "בלעם ובלק מסטרא דעמלק הוי". דער פאקט איז, זאָגט דער זוהר, 
אז די אותיות פון בלק און בלעם זיינען צוזאמענגעשטעלט פון אָנפאנג און 
סוף װואָרט פון עמלק. 

ווער איז געווען דער גרעסטער שונא, פון די אלֶע דריי ? ווער פון זיי 
איז געווען די גרעסטע געפאהר פאר דעם אידישען פאָלק ? דעם ענטפער צו 
דער פראגע געפינען מיר אין מדרש תנחומא : ויאמר בלעם אל האלקים וגו', 
להודיע שהיה שונא אותם יותר מבלק ; בלק אָמר : ואגרשנו מן האַרץ ; והוא 
אָמר וגרשתיו, (תנחומא פּרשה ו) -- די תורה לאָזט אונז וויסען, אז "בלעם" 
האָט די אידען מעהר פיינט געהאט וי בלק, בלק האָט געזאָגט : איך וויל 
איהם פארטרייבען פון "מיין לאנד" ; בלעם האָט געזאָגט : איך וויל איהם 
אין גאנצען פארטרייבען פון "דער וועלט", פון ד ע ר ועלט און אויך פון 
יענער וועלט. | 

בלעמ'ס שעהנע שפּראך איז פול מיט גיפט 

בלעם רעדט צו אונז אין א שעהנער טעאָרעטישער שפּראד. ער לויבט 
אונז, ער באזינגט אונז, ער זאָגט פאר אונז שבחים, אָבער ער שטעכט אונז 
מיט זיינע קאָמפּלימענטען. ער טוהט אונז וועה מיט זיינע לויב געזאנגען. 
יעדע "ברכהיי זיינע ענטהאלט אין זיך א יקללה" און יעדער קאָמפּלי- 
מענט א טיפע באליידיגונג אויף דעם אדרעס פון אידישען פאָלק. די חו"ל 
טייטשען אויס די ברכות פון בלעם און ווייזען אָן, אז אין יעדער ברכה װאָס 
בלעם האָט געבענשט ליגען באהאלטען קללות. אַמר רבי יוחנן מברכתו של 
אותו רשע אתה למד מה היה בלבו, בקש לומר שלא יהיו להם בתי כנסיות 
ונתי מדרשות מה טובו אהליך יעקב, (סנהדרין ק"ה ע"ב) -- פון בלעם'ס 
ברכות קען מען פארשטעהן װאָס עס איז געווען ביי איהם אין הארצען. ער 
האָט געװאָלט זאָגען, אז מיר אידען זאָלען ניט האָבען קיין שוהלען און בתי 
מדרשים, וואו צו לערנען און וואו צו דאווענען, האָט ער געזאָגט : מה טובו 
אהלירד יעקב, װוי שעהן זיינען דיינע געצעהלטען, יעקב, און דיינע וואוינונגען, 
ישרא?. אין דעם שעהנעם קאָמפּלימענט געפינען מיר די ביטערסטע "קריטיק" 
אויפ'ז פאלק ישראל. די גרעסטע געפאר פון א פאָלק אין גלות, װאָס ס'ווערט 
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ערקלערט אלס א וואנדערער, וואו ער נעכטיגט, טאָגט ער ניט, און וואו ער 
טאָגט נעכטיגט ער ניט, װאָס לענט אריין זיין צייט, זיין געלד, און אָנ- 
שטרענגונג אויף צו בויען שעהנע פּאלאצען און שעהנע צענטערס. װאָס 
גרעסער די געביידע אלץ גרעסער איז די לאסט, די בעסטע קרעפטען און 
געלד ווערען קאָנצענטרירט אום צו מאכען שעהנע געביידעס אז דער גוי זאָל 
קענען זאָגען ימה טובו אהליך יעקב", און עס בלייבט ניט קיין צייט און 
קיין געלד אום צו מאכען פּלעצער און געביידעס פאר "תורה" און אירישע 
חינור אנשטאלטען פאר דער יוגענד. דער שעהנסטער צענטער אַהו 
"'תורה". דער שעהנסטער בנין אֶהן אידישער ערציהונג איז װוי א "גוף" 
אָהן א "נשמה". 


מען האָט אָנגעפאנגען אין די לעצטע צייטען בויען גרויסע צענטערס, 
שעהנע בנינים. "תבוא עליהם ברכה" -- "תחזקנה ידיהם" -- זאָלען גע- 
שטארקט ווערען די הענט, װאָס בויען אידישע צענטערס ; אָבער אין א טייל 
פון די גרויסע בנינים איז אזוי ענג, אז די "שכינה" דער "הויפּט גאסט", 
דער גרעסטער מחותן פונ'ם מקום קדוש האָט ניט קיין פּלאץ וואו צו זייז ! 


זעהר טרויעריג איז, אז מען דארף בויען א מאַדערנעם צענטער פאר 
דער יוגענט, װאָס ווילען ניט נעהן אין שוה?. װויל מען אז די קינדער זאָלען 
געהז אין "סווימינגפּול" און דאן אויך אריינשמעקען אין שוה? ; זיי ווילען 
ניט וויסען פון אידישקייט, וויל מען זיי בריינגען כאָטש א "לעפעלע-איריש- 
קייט? און קאַרמען זיי מיט א "דזשימנאזיום" ! זיי קענען זיך ניט "אוים- 
הויבעז? צום גייסט פון אידענטום, ווילען מיר דאָס אידענטום "ארונטער- 
לאָזען" צו זיי ; אוז דאז װועט עס ווערען א "סחורה" װאָס װועט זיי געפעלען. 


דאָס לויבען פון פרעמדע און קריטיק פון אייגענע 

טרעפליך האָט אמאָל געזאָגט דער באוואוסטער אידישער שרייבער ר' 
נדליה בובליק ז"ל, אויפ'ן מאמר חז"ל : תנא דבי רבי ישמעא?, אם פּגע 
בד מנוול זה משכהו לבית המדרש, (סוכה נ"ב ע"ב) -- אויב דו טרעפסט 
דעם "יצר הרע" אין גאס שלעפּ איהם אריין אין בית המדרש, דאַרטען װועט 
דער יצר הרע בטל ווערען. אָבער די היינטיגע "חכמים" טועז! פארקערט ; 
זיי שלעפּען דעם "בית המדרש" צום "יצר הרע", דער יצר הרע ווערט ניט 
בט?, נאָר פארקערט : דער בית המדרש וערט בטל. אויב מען מאכט דעם 
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סװוימינגפּול פאר א עיקר און די תורה פאר א טפל --- איז עס די גרעסטע 
געפאהר פאר דעם גייסטיגען אידענטום. 

בלעם האָט דאָס געזעהן און אויף דעם האָט ער געזאָגט דעם "מה טובו 
אהליד יעקב? -- ווי שעהן זיינען דיינע געצעלטען און געביירעס. מען 
באשעפטיגט זיד מיט די שעהנע בנינים, מיט דעם אויסערליכען אויסזעהן, 
מיט גלאנץ און פּראכט "בתי בראי". עס איז א פארגעניגען צו געהן אין 
גאס און זעהן די שעהנע טעמפּלען װאָס אמעריקע בויט. "הוד והדר לפניו", 
;בער נאַר אויסענווייניג, ליידער, "בבתי נואי?, אינעווייניג פון די גרויסע 
געביידעס איז "במסתרים תבכה נפשי", די אידישע נשמה וויינט און קלאָגט. 

! די חז"ל זאָגען : מקום יש להקב"ה ומסתרים שמו, (חגיגה דף ה' ע"ב). 

-- דער רבונו של עולם האָט איין אָרט װאָס עס הייסט מסתרים און דאָרט 
איז א געווייז, דער רבונו של עולם וויינט, פארװואָס מען באהאלט זיר מיט 
דער תורה. מיט אלעס שטאָלצירט מען, אָבער מיט'ן רבונו של עולם װאָס 
איז דער הױיפּט "מחותן", פאר איהם האָט מען קיין צייט ניט, קיין געלט ניט, 
און אויף דעם איז תבכה נפשי. 

בלעם מיט זיין זינגען האָט מעהר שאָדען אָנגעטאָהן פאר'ז אידישען 
פאלק וי עמלק מיט זיין שארפער שווערד און וי בלק מיט זיין עפענטליכען 
ארויסטריט אקעגען די אידען. א אָפענער שונא איז ניט אזא גרויסע געפאהר 
װוי א באהאלטענער שונא. פאר אן אָפענעם שונא ווייסט מעז, אז מען דארף 
זיר היטען, מען ווייסט װאָס אין זיין הארצען איז באהאלטעו. אָבער פאר א 
שונא װאָס איז אי דער קאטעאָגריע פון בלעם, װאָס זינגט אונז לויבגעזאנגען 
מיט קאַמפּלימענטען און װוי? אונז מיט די זעלבע קאַמפּלימענטען שטעכען, 
אונטערגראָבען דעם װאָרצעל פון אידישען פאָלק, גיט אונז עצות אז מיר 
זאלען זיר אסימילירען, פארמישען מיט די קריסטליכע שכנים --- אזא שונא 
איז די גרעסטע געפאהר. אויב מיר עקזיסטירען היינט אלס א פאלק איז עס 
צו פארדאנקען די ווערטער װאָס גדט האָט געגעבען בלעמ'ן אין מויל צו זאָגען : 
"הן עם לבדד ישכון"---מיר זיינען א פאַלק ווען מיר זיינען באזונדער---"אָפּגע- 
טיילט" און "ניט צוזאמענגעמישט" כיט אנדערע; אויב אָבער; ובגוים---ווען 
מיר ווילען זיר אסימילירען און אויסמישען מיט אלע אנדערע פעלקער, מיט 
אונזערע גוי'אישע שכנים "לא יתחשב", האָבען מיר מעהר קיין ווערט ניט. 
מיר פארלירען דעם "חזן" אין זייערע אויגען, און אפילו די װאָס מישען זיר 
ניט מיט אונז, ווערען אוירך אונזערע שונאים. 
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דער בעל שם טוב זצ"ל, איז אמאָל געגאנגען אין וועג און אָנגעטראַפען 
געהן צוויי אראבער, האָט ער מוראָ געהאט טאָמער וועלען זיי איהם אָנרירען 
און וועלען איהם מטמא זיין. געהענדיג האָט ער געהערט וי די אראבער 
זאַגען איינער צום אנדערען : לאָמיר זיר אָפּרוקען פון דעם איד, ער קען נאָך 
אונז מטמא זיין. דאָס הייסט : ובנוים לא יתחשב, מיר פארלירען אונזער 
חשיבות ביי זיי. די ברכות פון בלעם קענען מעהר שאָדען מאכען וי די 
קללות פון די שונאים. בלעם ! פארװואָס הייסט ער בלעם שבלע-עם -- ער 
האָט געװאָלט איינשלינגען דעם פאלק ; ניט קעמפען מיט א שװערד ; די 
שווערד האָט ניט די שארפקייט וי די שארפקייט פון א מויל ; שבלע-עם, -- 
ער האָט געװאָלט איינשלינגען דאָס פאָלק; ער האָט, זאַגענדיג קאָמפּלי- 
מענטען, געװואַלט אונז פארניכטען. 

דער "יחטן" בלק 

דער גרויסער רבי ר' מאיר'ל פּרעמישלאנער זצ"ל, האָט געזאָגט : 
יבלק", װאָס ער האָט געבראכט אויף אונז א "בלעם" איז ניט אזוי געפעהר- 
ליך. בלק איז א גאנץ גרויסער יחסן ביי אונז, ער האָט זוכה געווען דאָס מען 
רופט א "סדרה" אויף זיין נאַמען. בידוע שעשו שונא ליעקב, (מדרש וישלח) 
-- יעדער איינער ווייסט, אז דער גנוי האָט פיינט דעם איד, דעם יעקב פון 
זייז צייט. דער חילוק איז אבער, װוי אזוי די שנאה קומט צום אויספיר. בלק 
איז ארויסגעקומען אָפען אז ער האָט פיינט דעם איד, און דערפאר האָט ער 
זוכה געווען אז די סדרה ווערט אַנגערופען אויף זיין נאָמען. 

דאָס איז דער געדאנק פון מדרש תנחומא װאָס מיר האַבעז געבראכט 
איז אַנפאנג פון דער סדרה. בלק איז געווען א שונא און כלעם איז אויר נעווען 
א שונא ; בלק האָט אָבער ניט געװואָלט מעהר װוי פארניכטען דעם "קערפּער- 
ליכען? טייל פון אידישען אַרגאניזמוס, אָבער ניט דעם גייסטינע: טייל. 
יואגרשנו מן האָרץ", עקאַנאָמיש האָט ער געװאָלט ארויסטרייבעז דאָס 
אידישע פאָלק פון זיינע פּאַזיציעס. ווען עס קומט אָבער צו בלעם, ביי איהם 
שטעהט "וגרשתיו" ! פארטרייבען אין גאנצען "מן העולם הזה ומז העולם 
הבאַ" -- ער האָט געװאַלט אונטערברעכען די מאָראלישע יסודות פון -"עם 
אידישען פאָלק. ער האָט געוואוסט, אז כל זמן דאָס אידישע פּאָלק גלויבט אין 
זיין תורה און אין זיין אידעאל, װעט קיין זאך איהם ניט קענען צוברעכעז, 
וויי? ער איז גייסטיג שטארק און מעכטיג, דערפאר שטעהט "וגרשתיו". 
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א שלאנג מיט צוויי קעפּ 

נחום סאַקאַלאָוו אי זייז וואונדערבארער עסיי "שנאת עולם לעם עולם" 
פארגלייכט דעם אנטיסעמיטיזם צו א שלאנג מיט "צוויי קעפּ? ; איינער 
א גראַבער און א ברוטאלער, ווע ער קריכט ארום אויף דער ערד און פּאַרעט 
זיר צו פארניכטען אלעס װאָס עס שטעהט איהם אין וועג. דער צווייטער 
קאַפּ זעהט אויס צו זיין אז עדעלער און מעהר עלעגאנט, אָבער ער איז מעהר 
געפאהר און שטופּט זיר אין דער הויך ; פון צייט צו צייט שטעקט ער ארויס 
א גיפטיגע צונג און מיט דעם גיפט פאר'סמ'ט ער דעם מענשענס לעבען. 

בלק און בלעם זיינען די צוויי קעפּ, פון אלע דורות, פון אלע לענדער. 
דער עקאַנאַמישער, דער אויסערליכער אנטיסעמיט װאָס יעדער איינער ווייס 
אז ער האָט פיינט דעם איד, און דער באהאלטענער שונא װאָס שטעכט אונז 
ניט מיט זיין שווערד, ער טוהט אונז ניט וועה מיט קיין מלחמה, אָבער ער 
שטעכט אונז און טוהט אונז וועה מיט זיינע געדאנקען און קאַמפּלימענטען. 
דור המלד האָט געזאָגט : ה' מה רבו צרי רבים קמים עלי, רבים אומרים 
לנפשי, (תהלים ג') --- פיעל זיינען מיינע פיינד, מיינע באדריקער, רבים קמים 
עלי און א סך שטעהען אויף אויף מיו ; ווילען דעם איד אויסרייסען פון 
זיינע עקאָנאָמישע פּאָזיציעס. אָבער עס איז פארהאנען נאָך אן עלעמענט, 
דער באהאלטענער, דער עלעגאנטער, ער טשעפּעט זיך ניט צו דעם "קערי 
פּערליכען", נאַר צו דער נשמה --- "רבים אומרים לנפשי", ער וויל אָפּרייסען 
דאָס פּאָלק פון זיין גלויבען, פון זיין ג-ם פון זיין "תורה" און פון זיין 
אידעאל. 

אויף דעם זאָגט דער מדרש: טוב לשמוע גערת חכם מאיש שומע 
שיר כסילים, טוב לשמוע גערת חכם : אלו תוכחות שהוכיח משה רבינו, 
מאיש שומע שיר כסילים, אלו ברכות של בלעם הרשע, שבהם גבה לבם ונפלו 
בשטים. (רבה, קהלת, ז, ח). -- עס איז בעסער צו הערען די שטראָף-רייד 
פון משה רבינו געגען דעם אידישען פאָלק וי צו הערען דאָס געזאנג פון די 
נאראַנים, די ברכות און לויבגעזאנג פון בלעם, דורכדעם האָט ער פאראורזאכט 
אז אידען זאָלען זיר גרויס האלטען, און זיי זאָלען זינדיגען מיט די טעכטער 
פון מואָב אין שטים. עס איז א שטענדיגער אלטער כל? אז עס איזן מעהר 
באהאלטען אין די תוכחות פון אידען, אין די שטראָף-רייד פון אונזערע 
מנהיגיס. מעהר ליבשאפט וי אין די קאַמפּלימענטען פון אונזערע ניט- 


242 הדרש והרעיון 


אידישע פריינד. דאָס איז איינס פון די גלות קראנקהייטען װאָס מיר רייסען 
זיר נאָר צו אונזערע קריסטליכע שכנים צו הערען פון זיי א לויבגעזאנג, צו 
הערען א קאַמפּלימענט אויף אונזערע מעשים און דערגרייכונגען. ניט מיט 
קאַמפּלימענטען פון אונזערע קריסטליכע שכנים וועלען מיר אויפבויען אונ- 
זער צוקינפט. אין דער ביטערער, אמת'דיגער, ערליכער קריטיק פון אונזערע 
גייסטיוע פיהרער ליגט מעהר ליבשאפט באהאלטען צום אידישען פֹאֶלֶק 
וי איז דעם נארישען געזאנג װאָס אונזערע שונאים זינגען צו אונז. 
בלינד אויף איין אויג און הינקענדיג אויף איין פוס 

אלע מפרשים מערקען אָן די סתירה אין דער היינטיגער סדרה. אויף 
דעם פּסוק : ונאם הגבר שתום העין (כד, ג) --- זאָגט די גמרא אין נאָמען 
פין רבי יוחנן, שתום העין מיינט מען ער איז געווען בלינד אויף איין אוינ 
(סנהדרין קח) --- איין אויג איז געווען אן אַפּענס און דאָס אנדערע איז גע- 
וועזן א פארמאכטס. דער תרגום אונקלוס זאָגט אָבער: ואמר גברא דשפּיר 
חזי ; דאס הייסט : בלעם איז געווען א מענש װאָס האָט גום געזעהן. וי 
קעז זיין אזא געוואלדיגער קאָנטראסט צווישען צוויי דעות ? איינער זאַנט 
ער האָט ניט געזעהן נאָר אויף איין אויג, דער אנדערער באהויפּטעט אז ער 
הײ 4 "גוט" געזעהן ? 

דער תירוץ איז וי רבי מענדעלע קאָצקער זצ"?, האָט געזאָגט זעהר 
א שארפען װאָרט אויף דעם פּסוק : אפס קצהו תראה וכלו לא תראה, (בג, 
יג) -- דו זאָלסט נאַר דעם עק טייל פון זיי זעהן, אָבער אין גאנצען קענסטו 
פון דאָר. ניט זעהן. דער פּשט איז :אויב דו זוכסט חסרונות ביי אידעז, אויב 
דו זוכסט ביי זיי פעלערען איז נאָר ביי קצהו, ביי יחידים, ביים פּרט, 
ביים ברעג ; אָבער ניט ביי דעם כלל. דער כל? ישראל אלס א גאנצער, אלס 
א פאראייניגטער, שטעלט מיט זיר פאָר דאָס שעהנסטע, ערהאבענסטע פאָלק. 
בלעם דער גרויסער נביא ביי די אומות העולם, דער גרויסער פּסיכאָלאָג, ער 
האָט געוואוסט די אינערליכע לאגע פון כלל ישראל, ער האָט געוואוסט דעם 
גיטען צושטאנד אז אלס פאָלק זיינען זיי בארעכטיגט צו דעם נאָמען : 
ממלכת כהנים ונוי קדוש, אָבער דאָס פאָלק האָט אויך אין זיר שלעכטע 
עלעמענטען וי ביי יערען נאָרכאלען געזונטען פאָלק. ס'זיינען דאָ קליינע גרופּן, 
אָפּגעזונדערטע עלעמענטען, וועלכע זיינען ניט פּאסיג צו באלאננען צו דעם 
"בית ישראל". דאָס האָט בלעם געוואוסט. דערפאר שטעהט נאם הגבר שתום 


הדרש והרעיון 245 


העין ; ער, דער גרויסער מענשען קענער, האָט "פארמאכט איין אויג" -- 
דאָס נוטע אויג, ער האָט "ניט געװאָלט" זעהן די גוטע זייט פון כלל ישראל, 
ער האָט נאָר געזעהן די עוולות, די חסרונות, די שוואכקייטען ; ואמר גברא 
"דשפּיר חזי", ער האָט גוט געזעהז, ער האָט אָבער צופּיעל געזעהן, איין 
אויג איז ביי איהם געווען "ניט בלינד" נאָר "פארמאכט". 

די גמרא זאָגט אז בלעם איז געווען : חיגר באחת מרגליו --- א הינקענ- 
דיגער אויף איין פוס. בלעם איז געווען א מענש מיט א וואקלענדיגע נשמה, 
א צוריסענע נשמה האָט ער געהאט. ער האָט געזעהן די מעלות פון ישראל, 
געבענשט מיט א פולען מויל, און געשאָלטען מיט'ן הארץ ; דאָס הייסט א 
"הינקענדיגער", האָט ניט קיין פעסטען באָדען, דערפאר איז בלעם'ס אנטי- 
סעמיטיזם געפערליכער וי בלק'ס. 


צ'ינקם 
קנאות און שלום 


איז דער היינטיגער סדרה ווערט דערציילט אז דער רבונו ש? עולם האָט 
געגעבעז שכר צו פּינחס פאר זיין מסירת-נפש'דינער איבערגעבענהייט, אין 
זייז קאמף געגען דער דעמאָראליזאציע, װאָס האָט אױיסגעבראַכען אין שטים, 
אוז װאָס האָט דערפיהרט צו דער שרעקליכער עפּידעמיע, דאָס 24,000 אידישע 
קינדער זיינען אױיסגעשטאַרבען. פאר דער גרויסער "מדה" װאָס ער האָט 
זיר אַנגענומען פאר ג-ט'ס כבוד, האָט איהם דער רבונו של עולם באצאָהלט 
מיט דער ברכה פון "שלום", די גרעסטע ברכה, ניט נאָר ביים אירישען 
פאַלק, נאָר אויד ביי אלע פעלקער אין דער וועלט. 

"פּינחס בן אלעזר בן אהרן הכהן השיב את חמתי מעל בני ישראל בקנאו 
את קנאתי . . . לכן אמור הנני נותן לו את בריתי שלום." (במדבר, כה, יא-יב.) 
פּינחס, דער זון פון אלעזר, דער זון פון אהרן הכהן, האָט אַפּגעקעהרט מיין 
גרימצאַרן פון די קינדער ישראל מיט דעם װאָס ער האָט זיך אַנגענומען פאר 
מיינעטוועגען צווישען זיי . . . דארום זאָג : זעה, איך גיב איהם מיין בונד 
פון שלום. די גמרא ערקלערט אונז פארװואָס די תורה רעכענט אויס אויף 
דעם אָרט דעם יחוס פון פּינחס : אַמר רבי אלעזר, וכו', בקשו מלאכי השרת 
לדחפו, אמר להן, הניחו לו קנאי בן קנאי הוא וכו', התחילו שבטים מבוין 
אותו וכו', בא הכתוב ויחסו פּינחס בן אלעזר בן אהרן הכהן. (סנהדרין דף 
פ"ב, ע"ב). 7"ווייל די אידען האָבען פארשעהמט פּינחס'ן: איהר האָט 
נעזעהן דעם זון פון דעם פּאשער, װאָס זיין מוטער'ס פאָטער האָט געפּאשעט 
קעלבער צו דער עבודה זרה, און איצט האָט ער גע'הרג'עט א נשיא פון אידישען 
שבט, דעריבער האָט דער פּסוק געשריבען דעם יחוס פון פּינחס נאָך אהרן." 
אויסער דעם געדאנק פון דער גמרא קענען מיר ערקלערען גאָר איינפאד פאר 
װואַס די תורה הקדושה דערמאַנט דעם גאנצען טיטעל פון פּינחס, אז ער איז 
געווען אן אייניקעל פון אהרן הכהן. 

= 04 
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די מדה פון קנאות 

"קנאות" איז א מדה מיט צוויי זייטען: א רעכטע און א לינקע. ווען 
זי ווערט אויסגענוצט און רעאליזירט אין דער ריכטיגער צייט און אין דעם 
ריכטיגען אָרט, דענסמאָל איז דאָס א גרויסע מעלה ; דאגעגען אָבער, ווען 
קנאות ווערט אויסגעפירט ניט אין דער פּאסענדער צייט, ניט אויף דעם ריכ- 
טיגען אָרט, און ניט מיט דער אמתיער כוונה "לשם שמים", איז דאָס א 
גרויסע געפאהר. פּינחס האָט אין תור דורכגעפירט אן אקט, װאָס איז פאר- 
בונדען מיט בלוט-פארגיסונג, מיט רציחה, און עס איז ניטאַ קיין לעהרע 
אין דער וועלט װאָס האָט אזוי אונווירדיג געמאכט און פאר'מיאוס'ט בלוט- 
פארגיסונג פון מענשען, וי די תורה הקדושח. דאָך געפינען מיר, אז פּינחס איז 
געלויבט געװאָרען פון גיט פאר דעם. 


מערקווירדיג אָבער איז, דאָס די לויים האָבען אויך אויסגעפירט די זעל- 
ביגע זאך פון "קנאות" ביים חטא פון עגל, ווען דאָס פאָלק איז באגאננען 
די גרעסטע זינד פון עבודה זרה, און דאָד האָט דער רבונו של עולם זיי 
ניט באשענקט מיט דעם װאָס ער האָט פּינחס'ז געגעבען. אויך די "שופטים" 
ביי דער זעלבער געלעגנהייט פון "פּעור", האָבען געטאָן די גרעסטע מדה 
פוז קנאות מיט דער שווערד, באשיצט דעם כבוד פון רבונו של עולם, און דאָך 
האַבעז זיי ניט זוכה געווען צו א באזונדערער סדרה, וי פּינחס. פארװואָס 
האָט טאקע נאָר פּינחס אליין זוכה געווען צו דער ברכת השלום, װואָס דאָס 
- איז די גרעסטע ברכה פאר'ן מענשען ? 

דער תירוץ איז אָבער גאנץ פארשטענדליך : די לויים האָט דער רבונו 
של עולם אליין געהייסען טאָן די זאך דורך דער פארמיטלונג פון משה רבינו ; 
זיי האָבען מעהר ניט געדארפט טאָן, נאָר דורכפירען די מצוה װאָס מען האָט 
זי נעהייסען; די זעלבע זאך איז אויד געוועז ביי די "שופטים" אין דער קנאות 
ביי בעל פּעור. ביי פּינחס'ן אָבער איז געווען פּונקט פארקעהרט : קיינער 
האָט איהם ניט געהייסען; נאָר מעהר, די חז"ל זאָגען אונז (סנהדרין), אז 
וועז דער "נרדף" זמרי װאָלט זיד געווען איבערדרעהעז און הרג'ענען פּינחס'ו, 
װאָלט איהם גאָר קיין שטראָף ניט געקומען, ווייל פּינחס האָט געהאט דעם 
דין פון א "רודף". אדורכצופירען אזא שרעקליכען אקט, אזא אכזריות'דיגע 
זאד, מוז זיין הונדערט פּראַצענט באזירט אויף "לשם שמים", און צו- 
גלייך אויך אויף "אהבת השם". און דאריבער איז די איינציגע פּראָבע מיט 
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װאָס מען קען איבערצייגען צי די כוונה איז "לשם שמים", אָדער ניט, צו 
וויסעז, וי אזוי דער מענש פיהרט זיר אויף א גאנץ יאָהר; אין זיין גאנצען 
לעבעז, אין אלע זיינע אומשטענדען און אין אלע צייטען. די תורה דערצעהלט 
אונז אלזאַ דעם כאראקטער פון פּינחס, פון וואנעט ער שטאמט, וואו איז זיין 
וויגעלע געשטאנעןז, וואו איז ער געבוירען געװאָרען, דערצעהלט אז ער איז 
געווען אזן אייניקעל פון אהרן הכהז, דער גרויסער סימבאָל פון "אוהב שלום 
ורודף שלום", דער מענש, װאָס האָט ארויסגעוויזען ליבשאפט צו אלע- 
מען. אָט אזא 'אייניקעל" פון אזא אהרן הכהן, אז ער באגעהט אן אקט פון 
"קנאות", מוז עס באזונגען ווערען, און צוגלייד באלוינט ווערען פון רבונו 
של עולם. 
דער באגריף שלום 

ישלום? איז אויד עהנליר צו "קנאות", מיט דעם װאָס עס ענטהאלט 
איז זיר אויר צוויי באגריפען : א רעכטען און א לינקען. ווען "שלום" ווערט 
אויסגענוצט מיט'ן צוועק צו פארבייגען די אמת'ע פּרינציפּען --- למען השלום, 
--- וי עס טרעפט זיך אין דער היינטיגער צייט, ווען אן עכט פרומער אָרטאַ- 
דאָקסישער איד דארף מוותר זיין אויף וויכטיגע רעליגיעזע פּרינציפּען פון 
אונזער "שלחן ערור" דערפאר, ווייל ער געפינט זיך אין א סביבה פון רע" 
פאָרמערס און אסימילאנטען און "למען השלום" באהאלט ער די אידישקייט 
וי ווייט מעגליד, --- דאָס איז ניט דער שלום פון פּינחם, 

דער שלום פון אידישער מאָראל איז באזירט אויף "ואדברה בעדותיר נגר 
מלכים ולא אבוש" (תהלים קיט, מו) -- איך װועל רעדען פון דיין תורה פאר 
מלכים, און איר על מיר ניט שעהמען. 

דער שלום מיט וועלכען פּינחס איז באשאַנקען געװאָרען, איז ניט פאר'ן 
שווייגען נאָר פאר'ז קעמפען ; פּינחס, װאָס האָט ארויסגעוויזען ענטשלאַסענ- 
הייט אין זיין קאמף געגען די פאלשע פיהרערס פון די שבטים, ער װעט 
וויסעז וי אזוי צו באנוצען זיר מיט "שלום". 

מיט דעם זעלבען געדאנק קען אויך ערקלעהרט ווערן א זעהר אינטערע- 
סאנטער מאמר חז"?: ת"ר שמעון הפּקולי הסדיר שמונה עשרה ברכות לפני 
ר"ג על הסדר ביבנה ; אמר להם ר' גמליאל לחכמים : כלום יש אִדם שיורע 
לתקן ברכת הצדוֹקים ? עמד שמואל הקטן ותקנה. (ברכות דף כ"ח, ע"ב.) 

אייגענטלירך, פארשטעהט מען ניט: שמעון הפּקולי, װאָס האָט געקענט 
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מתקן זיין אלע אכצעהן ברכות, פארװואָס זשע האָט ער געהאט שוועריגקייטען 
מיט'ז מתקן זיין די ברכה פון "ולמלשינים" ? די ריכטיגע ערקלערונג איז אזוי 
צו פארשטעהן : "בענשען" א איד, איז א לייכטע זאד און אויך א גוטע זאך ; 
צו דעם איז יעדער אידישער מענש מסוגל. ווען עס קומט אָבער צו אזא מין 
סאַרט ברכה פון "ולמלשינים אל תהי תקוה", ווען מען בעט וועגען די 
אפּיקורסים, וועגען די מוסרים, און רשעים, אז זייער שלעכטס זאָל פארניכטעט 
ווערז, אז זייערע מעשים זאָלען אָפּנעװישט ווערען, אז די שונאים זאָלען פאר- 
ניכטעט ווערען, -- אויפ דעם דארף מען האָבען א ספּעציעלען מענש, װאָס 
זאָל זייז דורכגעדרונגען מיט "אהבת הבריות", מיט ליבשאפט צו מענשען. 
שעלטען און בענשען 

א פרוי איז אמאָל אריינגעקומען צום בעלזער רבי ר' ישכר בער זצ"? און 
האָט געבעטען ער זאָל זי בענטשען מיט א "דיכטיגער" ברכה. ער האָט איהר 
געגעבען א ברכה און זי געבענשט ; שטעהט די פרוי ווייטער און ווארט ; 
דער רבי זיצט און לערנט, זי שטעהט און ווארט. דער רבי באמערקט עס און 
זאַגט : װאָס ווארטסטו נאָך ? זאָגט זי : איך וויל איהר זאָלט מיר געבען א 
ברכה. דער רבי ענטפערט איהר ; איד האָב דאָך שוין אזוי געטאָן,. זאָגט זי : 
איד ווי? נאָר א ברכה, איהר זאָלט מיר נאָר א מאָל בענשען. און דער רבי 
בענשט זי נאָך א מאָל, זי איז אָבער געשטאנען נאָך א פּאַר מינוט. דער רבי 
זיצט און לערנט און זי געהט אלץ ניט אוועק. פרענט דער רבי: ואֵה 
דרעהסטו מיר א קאָפּ, װאָס ווילסטו נאָך? זאָגט זי צום רבי'ן: איך 
וויל איהר זאָלט מיך "שעלטען", ווייל איך האָב געהערט, אז דעם רבי'נס 
"קללות" זיינען אמת'דיגע "ברכות". אויף דעם זאַגט שוין דער רבי מיט א 
שמייכע? : אויב דו ווארטסט אויף דעם, קענסט דו שטעהן און ווארטען, גאנץ 
אומזיסט, איך קען ניט שעלטען ; געה ארויס צו מיין שמש, ער ווייס וי צו 
שעלטעו. 

שעלטען, דאָס איז ניט אין אידישען גייסט; דאָס איז זעהר ווייט פון 
די עטישע און מאָראלישע באגריפען פון דער תורה. ווען מען רעדט ווענען א 
תפלה, "ברכה" פאר די "שלעכטע", דאַ ברויר מען האָבען א מענש װאָס זיין 
הארץ זאָל פליסען מיט ליבשאפט און מיט זיין נשמה זאָל ער זיין אן אמת'ער 
אוהב ישראל, אן אמת'ער ליבליכער מענש. "שמואל הקטן", װאָס אויף 
איהם זאָגט די משנה : שמואל הקטן אומר : בנפול אויבך אל תשמח ובכשלו 
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אל יג? לבד (אבות פּרק ד', משנה י"ט), ער פלענגט שטענדיג האָבען דעם 
פּסוק אויף זיינע ליפּען (משלי כ"ד, י"ז) -- ווען דיין שונא פאלט זאָלסטו 
דיר ניט פרעהעו. ער האָט געהאט ליבשאפט ניט נאָר צו זיינע פריינד און 
באקאנטע, נאָר אויר מיטלייד און ליבשאפט אפילו צו זיינע שונאים, און איז 
געוועז בארימט מיט דעם װאָרנונגס-װאָרט: אז עס פאלט דיין שונא זאָלסט 
דו זיד ניט פרעהען. 

וי שעהן און נאָבעל זיין כאראקטער איז געווען, קענען מיר געפינען אין 
דער גמרא : "תנו רבנן, איז מעברין את השנה אלא במזומנים, מעשה ברבן 
גמליאל שאַמר השכימו לי שבעה לעלייה, השכים ומצא שמונה, אמר: מי 
הוא שעלה שלא ברשות, ירד, עמד שמואל הקטן ואַמר : אני הוא שעליתי שלא 
ברשות וכו!, ולא שמואל הקטן הוה אלא איניש אחרינא, ומחמא כיסופא הוא 
דעביד." (סנהדריז, י' ע"ב, י"א ע"א). צו "עבור השנים" האָט קיינער ניט 
געדארפט געהז נאָר מיט א ספּעציעלער איינלאדונג, וויי? ס'איז געווען זעהר אז 
ערנסטער אקט. דערצעהלט די גמרא: רבן גמליאל האָט אמאָל געהייסען 
מען זאָל איינלאדען זיבען מענשען, און אין דער פריה האָט ער דאָרט גע- 
טראָפּען אכט מענשען, האָט ער אויסגערופען, אז דער װאָס איז ניט איינ- 
געלאדעז געװאָרען זאָל ארונטערגעהן ; האָט זיר שמואל הקטן אויפגעשטעלט 
אוז געזאַגט: אידר בין דער אכטער, װאָס איז ארויפגעקומען אִהן רשות... די 
גמרא פירט אָבער אויס, דאָס ניט "שמואל? הקטן" איז געווען דער נישט איינ- 
געלאדענער, נאָר אן אנדערער ; ער האָט ניט געװאָלט אז יענער זאָל פאר- 
שעהמט ווערען. דאריבער איז פארשטענדליד, אז שמואל הקטן איז געווען דער 
בארופענסטער מתקן צו זיין די ברכה, וועלכע ר' גמליאל האָט געװאָלט זי זאָל 
זיין איז דער תפלה שמונה עשרה. ו 

שלום מיט א גאנצע יו., או; שלום מיט אן אָפּגעהאקטן יו" 

וי מיר זעהן אין דער פּרשה, באציהט זיך די ברכת שלוֹם װאָס הקב"ה 
האָט געגעבען א שכר צו פּינחס אויף דער כהונה, וי די חז"? זאָגען: לא 
נתכהן פּינחס עד שהרג לזמרי (זבחים ק"א ע"ב), פּינחס איז ניט געװאָרען א 
כהז, ביז נאָך דעם װוי ער האָט דער'הרג'עט זמרי. און דאריבער איז פאר- 
שטענדליד װאָס די חז"? לערנען ארויס פון דעם פּסוק "לכן אמור הנני נותו 
לו את בריתי שלום", א דין װאָס האָט צו טאָן מיט דער "עבודה" פון די 
"כהנים", און פון דעם װוי אזוי דער אות "ו" אין דעם װאָרט "שלום" ווערט 
געשריבען אין ספר תורה. 
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"בעל מום דעבודתו פּסולה מנלן ? אמר רב יהודה אמר שמוא? דאמר 
קראַ, הנני נותן לו את בריתי שלום, כשהוא שלם, ולא כשהוא חסר ; והא 
שלום כתיב ? אָמר רב נחמן : ויו דשלום קטיעה היא." (קידושין דף ס"ו ע"ב). 
א כהז א בעל מום װאָס האָט געטאַן די עבודה, איז די עבודה פּסול, וויי 
עס שטעהט הנני נותן לו את בריתי שלום, מיינט דאָס (שלם) נגאנץ, אֶהן 
פעהלער, און ניט וועז ער איז פעהלערהאפט. פרעגט די גמרא : עס שטעהט 
דאַד "שלום" װאָס איז טייטש פרידען, און ניט "שלם" װאָס מיינט "גאנץ" ?! 
זאגט ר' נחמן אז די "ויו" פון שלום איז אן אָפּגעהאקטע, זי זעהט אויס וי 
א "י" ; אוז אזוי מאכט דאָס װאָרט "שלים", װאָס מיינט "גאנץ". 

מיר האָבען דאָ זעהר א טרעפליכען פּאראלעל פון "קנאות", אין פאר- 
בינדונג מיט "עבודת כהונה? ! אזוי ווי "קנאות" ווערט פאררעכענט ביים 
רבונו של עולם נאָר דאן, ווען זי ווערט געטאָן מיט דער פּאסענדער כוונה לשם 
שמים, מיט אהבת השם און אהבת ישראל, די זעלבע זאך איז אויך ביי א 
"כהז" וועזן ער געהט טאָן "עבודת בית המקדש". ער דארף זיין גאנץ און 
ניט פארקריפּעלט; איבערגעגעבען מיט זיין נפש דער עבודת הקורש; 
בשלימות דורכצופיהרען זיין מיסיע, דער "שלום" זאָל זיין גאנץ "בין ישראל 
לאביהם שבשמים". 

דריי מינים שלום 

אמר רב חנן שלש שלומות הן : נהר, צפּור, וקררה (ברכות דף נ"ו ע"ב). 
רב חנן זאָגט : עס זיינען פאראנען דריי מינים פון שלום : שלום פון א 
"טייר", שלום פון א "פויגעל", און שלום פון א "טאָפּ". די גמרא ברענגט 
פּסוקים אויף יעדען סאָרט שלום, װאָס עס ווערט דערמאַנט אין רב חנן'ס 
ווערטער. דריי וועגען זיינען אנגעוויזען, װוי אזוי צו רעאליזירען דעם "שלום", 
אין אונזער טאָג-טעגליכען לעבען. דער ערשטער מין פון "שלום" ווערט 
כאראקטעריזירט אלס א "טייר": דער טייך נעהמט אין זיך אריין אלע 
מינים וואסערען װאָס מען גיסט אין איהם אריין, יעדער סאָרט פּסולות ; 
דער טייר פליסט פּאמעלעד, געלאסען, אָבער איין זאך ווייסען מיר: אז דער 
טייד האָט ניט קיין קוואל פאר זיר אליין, "כ? הנחלים הולכים אל הים", אלע 
טייכען געהען צום ים ; דער טייד פארלירט זיין אייגענארטיגקייט, ער פאר- 
לירט זיין כח, ווען ער גיסט זיד צוזאמען מיט די וואסערען פון ים. דאָס זעלבע 
איז אויך פארהאנען א מין עלעמענט, װאָס רעפּרעזענטירט דעם מין 
ישלום", דער שלום װאָס מיינט פארביינען אויף אונזערע "עיקרים", אויף 
אונזערע פּרינציפּעז, פון "הן עם לבדר ישכון". ווען זיינען מיר א פאלק פאר 
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דער וועלט ? אויב מיר זיינען אליין, איינזאם, ווען מיר געהען ניט פארביי די 
אידישע פּרינציפּען. 
דער צווייטער וועג פון "שלום" איז גלייר צו דעם "שלום פון א פויגעפּ". 
די נאטור פון א פויגעל איז : ער שפּרינגט פון איין בוים צום אנדערען, פון 
אייז צווייגעלע צום אנדערען, פון איין דאר צום אנדערען; ער זינגט זעהר 
שעהז, ער ברענגט בארוהינונג אין די צובראָכענע הערצער ; ער איז איבעראפ, 
ער געהט אומעטום, און מיט דעם אלעם רעפּרעזענטירט ער אויך א "שלום"- 
אידעאל, אויף דעם זעלביגען אופן איז אויך ביי אונזן אידען פארהאנען א 
"שלום-עלעמענט", א מין "שלום פון צפּור" : זיי נעהען איבעראל, זיי בא- 
לאנגען צו אַרטאָדאָקסישע שוהלען, צו רעפאָרם טעמפּלען, צו קאָנסערוואטיווע 
באוועגונגען ; פאר ציון, געגען ציון, זיי זיינען שטענריג מסכים מיט אלע 
ריכטונגען. דאָס זיינען אזעלכע מיני מענשען, װאָס אויף זיי האָט אליהו גע- 
זאגט: עד מתי אתם פּוסחים על שתי הסעיפים (מלכים א' יח, כא). א איר 
קען ניט טאנצען אויף צוויי חתונות ! "אם ה' לכו אחריו ואם הבעל לכו 
אחריו" (שם), אזוי האָט ער אויסגערופען צו די נביאי השקר, נביאי הבעל, 
דער גרויסער נביא װאָס זיין בארוף איז "שלום" צו מאכען אין דער וועלט : 
"אָדער פאר ג-ט, אָדער געגען ג-דט", "הלנו אתה אם לצרינו", פאר אונז אַדער 
גענען אונז ? אין אידישען לעבען איז ניטאָ קיין פּלאץ פאר אזא עלעמענט. 


עס איז אַבער פארהאן דער דריטער סאָרט "שלום": דער "טאָפּ". ער 
שטעהט שטענדיג צווישען פייער און וואסער, װאָס זיי זיינען צוויי גענענ- 
זאצעז, װאָס קענען ניט הארמאַנירען צוזאמען. אָבער דאָך זעהט מען א מערק- 
ווירדיגע ערשיינונג, אז : "בדבר ה' שמים נעשו" (תהלים 7ג), דורך די ווער- 
טער פון ג-ט, זיינעז באשאפען געװאָרען די הימלען. זיי זיינען געמאכט גע- 
װאַרען פון פייער און וואסער, װאָס זיינען צוויי קאָנטראסטען, און דאָר האר- 
מאָנירען זי צוזאמען, דערפאר װאָס עס אי: "בדבר ה'" ; דאָרט וואו עס 
הערשט "געטליכקייט" קענען אלע ענטגעגענגעזעצטע עלעמענטען הארמאַ- 
נירען צוזאמען. און דאָס איז דער אַרט שלום פון א "טאָפּ". דער פייער פאר- 
ניכטעט ניט דאָס עסען און דאָס וואסער פארניכטעט ניט דעם פייער ווייל ס'איז 
פאראן אן "אייזערנע מחיצה? צווישען ביידע : דער "טאָפּ". און דאָס איז 
דער אמת'ער שׁלוֹם, װאָס איינער פארלירט ניט דעם אנדערען ; איינער פאר- 
ניכטעט ניט דעם אנדערען; און ביידע זיינען צופרירען. 


מטותימסעי 
די געפאהר פון חניפה 


ולא תחניפו את הארץ אשר אתם בה (במדבר לה, 15), איהר זאָלט 
ניט זינדינג מאכען דאָס לאנד װאָס איהר זיצט דערינען. זאָגט דער ילקוט 
אויף דעם : הרי זה אזהרה לחניפים, דבר אחר לא תחניפו את הארץ אל 
תגרמו לארץ שתהא מחנפת לכם. דער ערשטער פּשט איז: איהר טאָרט ניט 
חנפ'ענען ; דער צווייטער פּשט איז : איהר טאָרט ניט גורם זיין אז דאָס 
לאנד זאָל זיד צו אייד חנפ'ענען. חניפה איז איינע פון די ערגסטע און גע- 
מיינסטע מידות װאָס א מענש קען באזיצען. אזוי איז, ווען דער מענש גיט 
דעם אנדערען פאלשע קאַמפּלימענטען, ווען ער רעדט מיט'ן מויל װאָס ער 
מיינט ניט מיט'ז הארץ. די גמרא רעדט ארום זעהר דייטליר די געמיינקייט 
פון חניפה: כל אדם שיש בו חניפה מביא אף לעולם; ולא עוד אלא שאין 
תפילתו נשמעת ; אפילו עוברין שבמעי אמן מקללין אותו; נופל בגיהנום ! 
ארבע כתות אין מקבלות פּני השכינה וכו' כת חניפים (סוטה דף מ"א ע"ב. 
מ"ג ע"א). יעדער מענש וועלכער באנוצט זיר מיט חניפה, ברענגט א כעס 
אויף דער וועלט, זיין געבעט ווערט ניט אָנגענומען, אפילו די קינדער אין דער 
מוטער'ס בוירד שעלטען איהם, ער פאלט אריין אין טיפען ניהנום. איינע פון 
די פיער קאטעגאָריעס װאָס זיינען ניט זוכה מקב? צו זיין פּני השכינה, איז 
די כת חנפים. דאָסגלײיכען זאָגען אויך די חז"?ל: בעון שפיכות דמים בית 
המקדש חרב, ושכינה מסתלקת מישראל שנאמר: ולא תחניפו וכו'; בעוו 
נבלות פֹּה צרות רבות ונזרות קשות מתחדשות, ובחורי שונאי ישרא?ל מתים 
ןיי שנאמר: על כו על בחירש לא ישמח ונו' כי כן חנף... . (שבת דה ל"ג 
ע"א). צוליב די זינד פון בלוט-פארגיסען וװוערט חרוב דער בית המקרש, 
און די שכינה פארלאָזט די אידען, װוי דער פּסוק זאָגט: איהר זאָלט ניט 
זינדינ מאכען דאָס לאנד; צוליב די זינד פון רעדען שלעכטע ווערטער 
קומען פיעלע אומנליקען און שווערע גזירות באנייען זיך, און די אידישע 
יוגענד (בחורי שונאי ישראל) שטארבען אוועק, װוי עס ווערט געזאָגט (אין 
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ישעי' ט, טז) : דארום קען ג-ט זיך ניט איבער זיינע יונגע לייט פרעהען, 
ווייל? זיי זיינען אלע חנפים און א יעדעס מויל רעדט שענדליכעס... 

יעדער איינער קען פארשטעהז דעם ענין פון חניפֿה,. חנפ'ענען א מענ- 
שען, אָדער באזונדער חנפ'ענען א רשע, ווען דער מענש ווייס אז יענער טוט 
שלעכטס, און דאָד חנפ'עט ער איהם, באהאלט דעם אמת, און האָט ניט דעם 
מוט און ענטשלאַסענהייט צו זאָגען יענעם דעם אמת אין די אויגען, אזא מיו 
מענש ווערט אָנגערופען א "עוזב תורה", וי שלמה המלר זאָגט: עזבי תורה 
יהללו רשע (משלי כח, ד), די װאָס פארלאָזען די תורה, "לויבען דעם רשע". 
וי באלד מען לויבט און מען חנפ'עט דעם רשע, ער מעג אפילו זיין אן עהר- 
ליכער איד, דער װואָסילױבט איהם, ווערט ער דורכדעם באצייכענט, וי איינער 
װאָס פארלאָזט די גאנצע תורה. 

א חונף, א שמייכלער, זאָגט דער גרויסער ענגלישער דענקער קארלייל, 
איז א כאראקטערלאַזער מענש וועמעז עס איז גרינג צו בארערען זיינע גע- 
טרייסטע און בעסטע פריינד, אבי צו געפעלען זיין די פרעמדע. שמייכלער 
זיינען קיינעם ניט געטריי, שטעהען שטענדיג אין חשד צו ווערען פאר- 
רעטער פונ'ם לאנד און זייער רעגירונג, זיי ווייסען שטענדיג צו באהאלטעו 
זיר מיט זייער אמת'דיג פּנים, דערפאר האָט מען מורא זיי אריינצונעמען אין 
דער געזעלשאפט. 

די װאָס פארקויפען זייער לאנד פאר א ינזיד ערשים" 

דאָס גרעסטע אומגליק פאר'ן לאנד זיינען די חונפֿים, דאריבער זאָגט 
די תורה : "ולא תחניפו את הארץ", חנפ'עט ניט די לענדער ווֹאו איהר גע- 
פינט אייד ; א איד טאָר ניט אויפנגעבען די אייגענארטיגקייט פון זיין לעבען 
נאַכצומאכען זיינע שכנים. ווען א איד וויל אויפנעבען זיין אייגענארטיגקייט, 
פארלירט ער זיין אױיטאַריטעט און נאציאַנאלע שטארקייט. דאָס איז דער 
פּשט פון "ולא תחניפו את הארץ", אזהרה לחונפים, דאָס הייסט: אין וועל- 
כען לאנד איהר זאַלט ניט זיין און אויף וועלכען באָדען אייערע פיס זאַלען 
ניט טרעטען, דארף די רעגירונג אנערקענען, אז איהר זייט אנדערש 
מיט אייער "מעשים" וי אלע פעלקער. איהר טאָרט ניט אַפּזאַגען זיך פוו 
אייער אידישקייט ; ולא תחניפו את הארץ אשר אתם בה, -- עס רעדט זיך 
ניט וועגען ארץ ישראל אליין ; עס רעדט זיך אז: אונטער וועלכער פאָהן איהר 
זאָלט זיך ניט געפינען, וועלכע שפּראד איהר זאָלט ניט רעדען, אייער 
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שטארקייט באשטעהט אין אייער אייגענארטיגקייט. ווען איהר ניט אויף 
אייער "אנכי?, דאן פארלירט איהר אייער חשיבות און אייער זעלבסט- 
ווירדע. 


געפעהרלידך איז א חונף פאר דער געזעלשאפט, אין וועלכער ער פאר- 
ברענגט. נאָר מעהר געפעהרליך איז ער אָבער פאר'ן לאנד, וואו ער געפינט 
זיד אלם בירנער. 

דער פראנצויזישער מיניסטער לאוואל, װאָס איז באוואוסט אין דער 
געשיכטע אלס א פּאַליטישער אוואנטוריסט, פלעגט אין די ערשטע יאַהרען 
פון זיין פּאַליטישער קאריערע, זייענדיג א מיטנליד פון פראנצויזישען פּאר- 
לאמענט, לויפען פון איין פּארטיי צו דער אנדערער. ער האָט ניט געהאט 
קיין פעסטע שטעלוננ. ער האָט שטענדיג געשטיצט די פּארטיי וועלכע איז 
שטארקער. מען דערצעהלט, אז לאוואל איז אמאָל געגאנגען צו א וויכטיגער 
זיצונג אין פראנצויזישען פּארלאמענט. ביי דער זיצונג האָט געדארפט 
פארהאנדעלט ווערען די פראגע וועגען העכערען די טעקסעס ; די ?:בעראלע 
אוז ראדיקאלע פּארטייען זיינען געווען געגען דער העכערונג, די רעאקציאַנערע 
און קאָנסערוואטיוע פּארטייען זיינען געווען פאר העכערען די טעקסעס. ווען 
לאוואל איז אריינגעקומען אין פּארלאמענט, האָט ער אונטער ביידע אָרעמס 
געטראַגען א נאנצען פּאק מיט געשריבענע פּאפּירען. א פּערזענליכער פריינר, 
װאָס האָט איהם באגעגענט, האָט איהם געפרעגט : 7"װאָס טראָגסט דו דאַ 
אונטער די אַרעמס ?? "באווייזען", --- האט לאוואל געענטפערט. --- "אונ- 
טער דעם רעכטען אָרעם טראָג איד באווייזען, אז מען דארף יאַ העכערען 
די טעקסעס, און אונטער'ן לינקען אָרעם טראָג איך באווייזען, אז מען דארף 
ניט העכערען. וועלכע באווייזען איך װועל געברויכען, דאָס װעל איך ערשט 
זעהן ביי דער זיצונג." עס איז א פראנגע מיט וועלכער פּארטיי עס לוינט 
זיר צו געהן. דאָס הייסט : ניט מיט וועלכער פּארטיי ער "דארף געהן", נאָר 
מיט וועלכער פּארטיי עס װועט זיר "כעסער באצאַהלען? צו געהן. אין אונזער 
תנ"דך ווערט אזא מין באשעפעניש אריינגעשטעלט אין דער קאטעגאָריע 
פון א "פּוסה על שתי הסעיפים", עס הייסט: א מענש װאָס טאנצט אויף 
צוויי חתונות. דאָס זעלבע א מענש װאָס וואוינט אין א לאנד און געניסט 
פון די רעכט פון לאנד אלס בירגער און דאָך ארבייט ער פאר אן אנדער 
לאנד, ער איז א פאררעטער, און דאָס איז דער גרעסטער פלעק אויף א מענשעז. 
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צוויי סאָרטען פארראט 

אזוי װוי עס איז פאראן "פארראט" אין נאציאָנאלען זין, אזוי איז אויך 
פאראן פארראט אויף דעם געביט פון קולטורעלען און נאציאָנאלען לעבען. 
יעדעס פּאָלק האָט זיין קולטור, זיין שפּראדך א. א. װו. א לאנד ווערט נע- 
מאָסטען ניט בלויז מיט זיין רייכקייט און פינאנציעלע פעהיגקייט ; די קול- 
טור פון א פאָלק הייבט אויף דאָס פאָלק ; די מאָס, מיט װאָס מען מעסט א 
פאָלק, אין זיין פארגאנגענהייט : וויפיעל פילאָזאַפען, שרייבערס, וויסענ- 
שאפטסלייט דאָס לאנד האָט ארויסגעגעבען, א. ר. ג. 


ארץ ישראל, אזוי װוי אלע לענדער, האָט איהר אייגענארטיגקייט. ארץ 
ישרא? איז הייליג, אזוי װוי ר' יהודה הלוי זאָנט: ארץ ישרא? אין דאָס 
הארץ פון אלע לענדער. ארץ ישראל איז געווען אין דער פארגאנגענהייט, און 
איז, און װעט אויך זיין אין דער צוקונפט, דער בית תפלה לכל העמים, 
דער גייסטיגער צענטער, װאָס דארף פליסען מיט ברידערליכקייט און טאָלע- 
ראנץ, מאָראל און אידעאל פאר דעם אידען אין דער גאנצער וועלט. דאָס 
נייע ליכט פון ציון, װאָס האָט זיך אָנגעצונדען, דארף זיך ווארעמען מיט'ן 
אלטען ליכט, מיט'ן ליכט פון דער תורה. 

והארץ חנפה תחת ישביה, כי עברו תורות חלפו חק, הפרו ברית עוֹלִם 
(ישעי' כד, ה). ישעי' הנביא'ס געשריי אין: דאָס לאנד האָט גע'חנפ'עט 
איהרע בירגער, װאָס זיי האָכען איבערגעטראָטען די תורה, געביטען די גע" 
זעצען, און צעשטערט דעם אייביגען פארבאנד. אזוי וי א מענש טאר ניט 
חנפ'ענען א מענשען, אזוי טאָר ער אויך ניט חנפ'ענען דאָס לאנד ; און די 
גרעסטע חניפה פאר א לאנד אי : ווען מען שניידט איבער די קולטור און 
די תורה פון דער פארגאנגענהייט, װאָס איז פארבונדען מיט דעם לאנד. 

ולא תקיא הארץ אתכם ; דאָס לאנד זאָל אייך ניט אױיסשפּײען. ארץ 
ישראל איז אונשערשיידען פון אנדערע לענדער, עס קען ניט פארטראָגען קיין 
עוולות. ר' צבי הירש קאלישער ז"ל האָט געזאָגט אויף דעם פּסוק, אז דער 
װאָס איז ניט ראוי צו זיצען אין ארץ ישראל, ניט די השנחה אריין א געדאנק 
אין איהם ניט צו וואוינען אין דעם לאנד, אַָדער פארלאָזען דאָס לאנד; עס 
הייסט, כלומרשט, אז דאָס לאנד געפעלט איהם ניט צוליב עקאָנאָמישע אָדער 
פינאנציעלע מאָטיווען ; ער ווייסט אָבער ניט, אז דאָס לאנד האָט איהם 
אויסגעשפּיגען. 
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מיט מענשליך בלוט טאָר מען ניט שפּילען קיין פּאָליטיק ! 

מערקווירדיג איז, אז אויף דעם פּסוק פון ולא תחניפו, זאָנט די תורה 
אויר א מאָטיוו אויף דעם : ולארץ לֹא יכפַּר לדם אשר שפך בה כי אם בדם 
שפכו ; און דעם לאנד ווערט ניט פארגעבען פאר דעם בלוט װאָס איז דאָרט 
פארגאַסען געװאָרען, סיידען מיט דעם בלוט װאָס האָט עס פארגאָסעז. די 
תורה זאָגט, אז יעדעס בלוט, װאָס ווערט פארגאָסען פאר ארץ ישראל, איז 
ניט קיין נפקא מינה פון וועלכען עלעמענט דאָס בלוט איז פארגאָסען 
געװאָרען. יעדער איד, װאָס פארגיסט בלוט פאר ארץ ישראל, טאָר זיין בלוט 
ניט געמאכט ווערען װאָכענדיג ; מען טאָר ניט פיהרען קיין פּאַליטיק מיט 
אידישען בלוט. דער פּסוק איז געזאָגט געװאָרען, נאַכדעם װוי עס איז גע- 
לערענט געװאָרען דער דין פון נואל הדם ; מען טאָר ניט נעמען קיין געלר 
פאר א רוצח װאָס ער האָט גע'הרג'עט בשונג, אויסצולייזען איהם ער זאָל 
ניט לויפען אין ערי מקלט. די היינטיגע פיהרער פון ארץ ישראל דארפען 
וויסען און געדענקען "ניט צו חנפ'ענען", ניט צו מאכען קיינע קאטעגאָריעס 
אוז אַפּטיילונגען װאָס אנבאלאנגט בלוט-פארגיסונג אין ארץ ישראל. יעדער 
טראָפּען בלוט, װאָס איז פארגאַסען געװאָרעז, איז הייליג און וויכטיג. 

צוויי פּסוקים שטעהען איינער נעבען אנדערען. איינער איז לא תחניפו, 
אוז דער צווייטער ולא תטמא את הארץ. דער ערשטער פּסוק זאָגט, אז מען 
טאָר ניט חנפ'ענען מיט בלוט ; די מענשען װאָס האָבען פארגאָסען בלוט, 
:ברויכען צו באקומען זייער עהרע, זייערע פרויען און זייערע קינדער זיינען 
בארעכטיגט צו דער באלוינונג פון דער רעגירונג. דער צווייטער פּסוק זאָגט : 
דאָס לאנד וועט זיין גרויס און ווירדיג ביי די פעלקער פון דער גאנצער וועלט 
און ביי אידען נאָר דאן, ווען עס איז : אני ה! שוכן בתוכם, אז דער רבונו 
של עולם װעט האָבען זיין חשוב'ען פּלאץ אין דעם חשוב'ען לאנד, װאָס איז 
דאָס הארץ פון אלע פעלקער. 


דברים 


דברים 
שבת חזוון 


שתי שבתות 


איינער פוז די הױיפּט זיילען פון דער חסירישער וועלט, רער באוואוס- 
טער רבי מנחם מענדל מוויטעבסק זצ"ל, האָט אמאָל געזאָגט א פּשט אויף 
דעם מאמר חז"?ל: אמר רבי שמעון בן יוחי אלמלי משטרין ישראל שתי 
שבתות כהלכתן מיד נגאלין (שבת דף קי"ח ע"ב), רבי שמעון בן יוחי זאָגט ; 
ווען די אידען זאָלען היטען צוויי שבתים, װוי עס דארף צו זיין, װאָלטען 
זיי באלד אויסגעלייזט געװאָרען. דאָס מיינט ער די צוויי שבתים, וועלכע 
זיינען באוואוסט ביים אידישען פאָלק מיט די נעמען שבת "חזון" און 
שבת "נחמו". עס הייסט: וען אידען זאָלען פארשטעהן די טיפזיניגע 
באדייטונג פון די צוויי שבתים, ואָס פאר אן איינפלוס זיי האָבען אויף 
דעם אידישען געדאנקען-גאנג, װאָס פאר שטעמפּעל זיי האָבען געלייגט 
אויף דער אידישער נשמה אין פארלויף פון דורות --- דער שבת 7חזון", 
װאָס דריקט אויס אונזער גאנצע ביטערקייט געגען "גלות" און אויףּ דעם 
אידישען חורבן, און דער שבת "נחמו", װאָס שטראהלט ארויס מיט "אידישען 
אָפּטימיזם? --- ווען אידען װאָלטען דאָס געוואוסט, װאָלטען זיי באלד אויס- 
געלייזט געװאָרען. 

דער דאַזיגער מאמר קומט אויפ''ן זינען, ווען מיר באטראכטען 
זיר היינט װאָס טיר האָבען זוכה געווען צו זעהן די רעאליזירונג און פאר- 
ווירקקיכונג פון די "חלומות" פון דורות -- מדינת ישראל. 

דורות לאנג באקלאָגט דאָס אידישע פֹאֶלְק חורבן ירושלים און חורבן 
הארץ, און דער חורבן אין ניט אָפּנעשטעלט געװאָרען; דורות זיינען 
אוועק, און ירושלים איז אלץ געבליבען וויסט און איינזאם, פארלאָזען פון 
איהרע קינדער ; דורות האָבען מיר געהערט דעם אלטען יאַכער: "אי כו 
לבנים שגלו מעל שלחן אביהם" (ברכות דף ג, ע"א), וויי איז צו די קינדער, 
װאָס ווערען פארטריבען פון זייער טאטענס טיש. יאַהרען האָבען מיר גע- 
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וויינט אויף דער "מאמע ציון? -- איכה ישבה בדד, -- װווי דאָס לאנד קען 
זיצען אליין, איינזאם; די טױערען פון ירושלים זיינען פארשלאסען אויף 
זיבען שלעסער פאר איהרע קינדער; און סיט אמאָל האָבען מיר זוכה גע- 
ווען צו זעהן די ערשטע שטראהלען פון "גאולה" און מיר, די גליקליכע פון 
היינטיגען דור, האָבען זוכה געווען צו זעהזן דעם : בניך כרחוק יבואו (ישעי' 
ס, ד), די קינדער דיינע וועלען קומען פון דער ווייטענס ; די קינדער שווימען 
אויף אלע ימים, פון אלע קאַנטינענטען, און כאפּען זיךד ארום פיט דער 
מאמע ציון, נאָר אזא געוואלדיגער גרויסער בענקשאפט פון צוויי טויזענט 
יאָהר. פיט װאָס האָבען מיר דאָס זוכה געווען צו דעם ? דעם ענטפער 
דערצו האָט אונז געגעבען דער גרויסער רבי פון דעם בעל שם טובים 
חסידים, זצ"?, דאָס איז א דאנק די צוויי שבתים: דער שבת "חזון" און 
דער שבת "נחמו". 
טרערען פון א פאָלק 

װאָס לינט באהאלטען אין שבת "חזון" ? ווען נאפּאַלעאָן דער גרויסער 
האָט אטאל געזעהן וי אידען זיצען אויף דער ערד תשעה באָב, וויינען און 
זאָגען קינות, האָט ער זיך אָנגערופען, אז מיט וויינען אליין באקומט מען 
ניט קיין פרייהייט. עס איז אמת, אז ניט דורך וויינען קען מען א פאלק 
באפרייען;: אָבער א פאָלָק, וועכענס אוינ עס איז טרוקען און פארמאָגט 
ניט קיין טרער צו פארניסען אויף זיין בראָך, אין דער צייט ווען עס 
פעהלט איהם די מענליכקייט זיך צו באפרייען, אזא פאלק װועט זיך ניט 
באפרייען, אפילו ווען עס װועט האָבען די געלעגענהייט. 

אין געוויין פון דורות אויף דעם אייגענעם הורבן, זיינען באהאלטען 
די קערנער פון "חבלי" אויסלייזונג. געוויין איז געווען דער אויסדרוק 
פון ניט שלום מאכען מיט דער ווירקליכקייט, און אין אונזער צוויי טויזענט- 
יעהריגען טרויערען און וויינען ליגען פארזייט די קערנער פון דער היינטיגער 
ווידעראויפלעבונג, װאָס רופט זיר "כדינת ישראל". 

די חז"? זאָנען ;: כל הכתאבל על ירושלים זוכה ורואה בשמחתה (תענית 
דף ?' ע"ב), דער יענינער, װאָס טרויערט אויף ירושלים, וועט אויך זוכה 
זיין צו זעהן איהר פרייד. עס שטעהט ניט "יזכה ויראה" -- ער װעט 
זוכה זיין אין דער "צוקונפט" צו זעהן, נאָר "זוכה ורואה", אז אין דער 
צייט ווען ער "טרויערט", זעהט ער *"שוין אויפן אָרט" די "שמחה" פון 
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ירושלים ; דאָס הייסט: אז אין דעם טרויער ליגט שוין באהאלטען א 
גרויסער חלק פון "תוחלת" -- האָפנונג. 

א פאָלק, װאָס טרויערט אויף זיין פארלוירען לאנד, אויף זיין ווירדע, 
אויף ציון און יהודה, איז א סימן אז עס לעבט און עס איז גענוג שטארק צו 
האַפּען, צו בויען, צו בלייבען לעבז, צו געבוירעז ווערען אויפ'ס ניי. 

א טויטער ווערט פארגעסען; אָבער כל זמן מען לעבט, כל זמן מען 
טרויערט, איז דאָס א באווייז, אז דאָס לאנד, און די אידישע מלוכה, אין 
ביי זיי ניט טויט. 

עס זיינען געווען פעלקער אין דער געשיכטע, װאָס זיינען פאר- 
לוירען געװאָרען אויפ'ז שלאכט-פעלד. זיי האָבען ניט אזוי שטארק געליטען 
וי די אידען, זיי זיינען ניט אויסגעשטאנען אזוי פיעל רדיפות און פאר- 
פאָלגונגען, װי דאָס אידישע פאָלק, און זיי זיינען דאָך אונטערגעגאנגען, 
די צענטערס פון זייערע רעליניעס זיינען פארשוואונדען געװאָרען אויף 
אייביג, זיי האָבען קיין "'תשעה באב" ניט געהאט ; זיי האָבען ניט געוויינט 
און געטרויערט אויף זייער פארגאנגענהייט, האָבען זיי אויר ניט קיין 
געגענווארט און קיין צוקונפט. 

דער "תשעה באב" איז דווקא ביי אונז א טאָג נישט פון פאר- 
צווייפלונג. דאָס וויינען און טרױערען אין א מעכטיגער "כלי זיין", 
שטארקער װוי די ארמייען פון אונזערע שונאים. טרויערען אויפ'ז חורבן 
האָט אָנגעזאָגט דער וועלט, אז דאָס אידישע פאָלק האָט ניט אויפגעגעבען 
דאָס רעכט אויף זיין באָדען, אויף זיין לאנד; עס װועט ווידער אויפלעבען. 
דער טרויער איז געווען א כסדר'דיגע ערקלערונג פון ציון, צו דערמאָנען 
דאָס רעכט װאָס עס קופט אונז;: עס איז געװוען א "בונט" גענען דער 
"גלות"-פּסיכאַלאָגיע; עס איז געווען א דערכאַנונג, אז וואו מען זאָל ניט 
זיין, איז עס מעהר ניט וי א דירת-ארעי, א "צייטווייליגע? היים ; אונ- 
זער דירת-"קבע" אָבער, אונזער "אייביגע היים" איז ארץ ישראל, 


שכחה און זכרון ביי א פאָלק 


כייר זיינען א פאָלק, געבענשט מיט א גרויסען "זכרון". מיר געדענקען 
אונזער פארגאנגענהייט. מיר נגעדענקען אונזערע שונאים. א סך מצוות 
פון דער תורה רופען דעם איד צו געדענקען. געדענקען איז ביי אונז געווען 
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און איז אויך היינט איינע פון די גרויסע מעלות מיט װאָס דאָס אידישע 
פאלק איז באשאַנקען. "שכחה" איז איינע פון די גרעסטע חסרונות. ווען 
א מענש פארגעסט, איז עס א סיכן פון שוואכקייט. דער מקונן ירמי', װאָס 
באקלאָגט דעם חורבן אין "איכה", דערכאַנט אונז אָן דער מעלה פוז "זכירה", 
און אָן דעם חסרון פון "שכחה". "זכר עניי ופרודי לענה וראש" (איכה 
ג, יט), איד דערכאָן מיד אָן כיינע ליידען און פּיין, דאָס ווערכוט און די 
גאל; "זכור תזכור ותשיח עלי נפשי" (שם, כ), אז איר דערמאָן זיך -- אַן 
חורבן -- בייגט זיר איין מיין גייסט, עס בייגט זיר איין מיין קערפּער ; "זאת 
אשיב אל לבי על כן אוחיל" (שם, כא), דאָס װאָס איך גערענק מיין 
חורבן, דאָס װאָס איך דערכאָן זיר אַן מיין פּיין, אָן מיינע ליידען, "דאָס 
דערמאָנען* (זאת) נעהם איר צו מיין הארץ, און דאָס אליין ניט כיר די 
גרעסטע האָפּנונג. כ? זכן א מפענש פארנעסט ניט דעם טרויער, איז א סימן 
אז ער וװועט נאָך לעבען. די חז"? זאָגען: "מתנחמים על המתים ואין מתנחמים 
על החיים" (בראשית רבה, פּרשה פּד), עס איז א באוואוסטער כלל אז 
טרייסט קען מען נאָר אָננעהמען אויף א טויטען, אויף א לעבעדיגער זאך 
איז ניט נויטיג קיין טרייסט. א מענש קען פארגעסען א זאד װאָס די ערד 
דעקט צו, אבער א מענש קען ניט פארנעסען א זאך. װאָס איז א לעבעדיג 
וועזען. אויב, זאָגט דער מקונן ירמי, די פּיין מאטערט מיך טעג 
און נעכט און דער טרויער געהט מיט מיר מיט, און באגלייט מיר אין יעדען 
גלות, אין יעדען לאנד, וואו איך בין; אויב איך געדענק נאָך מיין טרויער, 
איז א סימן, אז איך על נאָר לעבען, און דערלעבען די צייטען פון בויען 
און האַפנונג. 

דוד הכלר האָט אויד געװאָלט אויסדריקען די צרות און עינוים װאָס 
זיינע שונאים טוען איהם, האָט ער געזאָגט: מכל צוררי הייתי חרפּה 
ותהלים, לא, י"ב), פון אלע באליידיגערס װאָס האָבען מיד באליידיגט בין 
איד געווען צו שאנד; און די גרעסטע שאנד איז געווען, װאָס זיי האָבען 
געזאָגט: נשכחתי כמת כלב (שם), דאָס איך בין פארגעסען געװאָרען ביי 
זיי אזוי וי א טויטער ווערט פארגעסען אין הארץ. די גרעסטע שאנד איז, 
װאָס זיי דענקען וועגען אונזער שוואכקייט. אז מען איז שוין געשטאָרבען, 
אז מען איז שוואר, אז מען קען שוין ניט אמאָל אויפשטעהן "תחית המתים" ; 
אָבער א טעות האָבען זיי, די באליידיגער, געמאכט. דער אכת איז; "הייתי 


הדרש והרעיון 269 


ככלי אובד", ניט װי א טויטער ביז איד געווען, נאָר װוי א "כלי" װאָס 
ווערט פארלוירען; אויב א "כלי? ווערט פארלוירען, מיינט עס נאָר ניט 
אז זִי ווערט פארלוירען אויף אייביג ; א "כלי" האָט א סימן, א "כלי" קען 
מען נאָך געפינען, און כען קען זי נאָר צוריקברענגען צום אייגענטימער. 

מיר זיינען אין פארלויף פון 18 הונדערט יאָהר געווען אָפּגעריסען פון 
אונזער לאנד, פארשטויסען אין פארשידענע לענדער, דאָס אידישע פאלק 
האָט אָבער זיין טרויער-טאָג ניט פארגעסען און ניט אויפגעגעבען. דאָס איז 
געווען דער גרעסטער סיכן, דער לעבעדיגער באווייז אז מיר וועלען נאָך 
אמאָל דערלעבען אָט צו דעם טאָג, װאָס אונזערע דורות האָבען געבעטעו, 
און מיר האָבען דאָס זוכה געווען צו זעהן : דאָס "מלכות ישראל". 


תשעה באב אמאַל און תשעה באב היינט 


| = מאנכע מענשען פרעגען : װאָס דארפעז מיר היינט טרויערען ? דורכ- 
פיהרען די אלע דינים פון בין הפצרים, די דינים פוז אבלות, וי אטאָל, ווען 
מיר האַבען שוין דערלעבט צו דעם גרויסעו נס פון מדינת ישרא? ? ! 

דער אמת איז אָבער, אז מיר האָבען זוכה געווען נאָר צו דער "אתחלתא 
דגאולה". די אמת'ע גאולה איז נאָך ניט געקומען. דער ועג צו דער 
"אמת'ער נאולה" איז נאָד א לאנגער און א שווערער. פארשידענע שטיינער 
שטעהען נאָך אין וועג, װאָס מיר דארפעז זיי באזייטיגען ביז דער דערגריי- 
כונג פון דער גאולה שלימה. אויב עמיצער האָט מורא געהאט, אז כען 
זאָל קיין טעות ניט מאכען, זאָרגען שויז פאר אונז אונזערע שונאים ; בעווין 
און אבדאלא, אז אין דעם זאָל קיין צווייפעל ניט זיין. אוודאי האָבען מיר 
דערלעבט צו א אידישער כדינה, אָבער א אידישע מדינה אין אזעלכע 
קליינע גרענעצען, א אידישע מדינה מיט אזעלכע שווערע "געראנגלענישעו" 
איז נאָך ניט דער גאנצער ציעל פון דער אידישער נאולה. דער ציע? איז 
נאָר זעהר ווייט. און די "טרויער-טעג" דערמאָנען אונז אָן דעם. דערפאר 
טאקע װאָס מיר האָבען דערלעבט דעם גרויסען נס, האָבען די דאָזיגע טעג 
א גרויסע באדייטונג. די טעג -- פון שבעה עשר בתמוז ביו תשעה באב -- 
דערמאַנען אונז, אז פיר האָכען נאָר א סד צו דערגעהן צו דער ענדגילטיגער 
נאולח, 
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דער קלענסטער בארג צו קכלת החתורה און דער נרעסטער בארג 
צו כיבוש הארץ 


די גאנצע נאולה אין אָפּהענניג אַו די אידישע גרענעצען ארום ארץ 
ישראל. אוז ווענען דעם געפינען מיר א װאָרט אין דער היינטיגער סדרה. 
ה' אלוקינו דבר אלינו בחרב לאמר רב לכם שבת בהר הזה (דברים א, (), 
נדט אונזעור גדט האָט גערעדט צו אונז אין חורב אזוי צו זאָנען: גענוג 
אייד זיצען אויף דעם דאָזיגען בארג. דער אבן עזרא זאָגט, אז "חורב" 
מיינט דעם בארג סיני. די תורה זאָגט: אז דאָס װאָס עס איז שייר צו די 
גרענעצען פון ארץ ישראל זאָלען מיר זיר ניט באגנוגען מיט'ן "בארג חורב". 
מיר ווייסעז, אז דער בארג סיני איז געווען דער קלענסטער בארג און דער- 
פאר טאקע האָט ער זוכה געווען, אז אויף איהם איז געגעבען געװאָרען די 
תורה;: מען האָט אויסגעקליבען דעם קלענסטעז בארנ, צו ווייזען אז א איר 
קען ניט זוכה זיין צו קבלת התורה, אויב ער האָט ניט אין זיר די פידה 
פון עניוות. אָבער אויב די מידה פון עניוות איז נוצבאר צו פקב? זיין די 
תורה, איז זי אָבער שעדליך לנבי "כיבוש הארץ". ווען עס קומט צו איינ- 
נעהמען דאָס לאנד, זאָגט די תורה : גענוג זיר באננונען מיט דעם 
"קליינטשיגען בארג", "פנו וסעו לכם ובאו הר האמרי, ואל כ? שכניו 
בערבה בהר ובשפלה ובננב ובהוף הים ארץ הכנעני והלבנון עד הנהר הגדול 
נהר פּרת" (שם, ז), פארקערט זיך און ציהט אייך אוועק, און נעהט צו די 
בערג פוז אכורי, אוז צו אלע זיינע שכנים, אין דעם פּלױן, אין דעם געבערג, 
און אין דער נידערונג, און אין דרום, און ביים באָרטן פון ים, אין לאנד פון 
דעם כנעני, און צום לבנון, ביז'ז גרויסען טייך פּרת. די פיסיע פון א 
פּאָלק, װאָס האָט געוואנדערט טויזענטער יאַהרען אָהן א לאנד און אִהן א 
דאך איבער'ן קאָפּ, איז: ניט צו האלטען זיד "עניוות'דינ" לגבי כיבוש 
הארץ, נאָר צו קעמפען און צו דערגרייכעז די גרענעצען װאָס די תורה האָט 
אַנגעוויזען : מען זאָל ארייננעהמען אויר דעם נהר הגדול נהר פַּרת. 


די דריי איכה'ס 


חז"? זאָגען אונז: שלשה נתנבאו בלשון איכה: כשה, ישעי', ירמי' 
(מדרש איכה, א), דריי נביאים האַבען נביאות געזאָגט מיט'ן לשון איכה: 
משה, ישעי' און ירפי'; און וי דער מדרש פיהרט אויס סיינט עס: או 
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יעדער פון די דריי האָט געזעהן דאָס פאָלק אין אן אנדערער לאגע, און 
אויסגעדריקט זיין שמערץ. מיר האָבען לעצטענס דורכגעלעבט די אלע דריי 
איכה'ס ; מיר האָבען דורכגעלעבט דעם "איכה ישבה בדר", מיר זיינען גע- 
ווען איינזאם אין די צייטען פון די גרעסטע ליידען פון אונזער פאָלָק, 
אונזערע בעסטע פריינד האָבען אונז פארלאָזען אין דער צייט ווען מיר 
האָבען פארלוירען דעם רוב בנין און רוב מנין פון אונזער פאָלק. און דאָס 
איז אָבער נאָך ניט געווען דאָס ערגסטע; לא די װאָס מען האָט אונז ניט 
געהאָלפען אין די טעג פון אונטערגאנג אוז פארניכטונג, איז נאָר געווען דער 
יאיכה היתה לזונה !" -- מען האָט אונז נאָר באשולדיגט און חושרד גע- 
ווען, אז מיר האָבען געשעדיגט די מאָראל פון דער וועלט, פאראורזאכבט 
מחלוקת און מלחמות. 

עס איז אָבער פאראן נאָד א דריטער איכה, און צום באדויערען דארף 
מען זיך נאָך איצטער היטען פון איהם. דאָס איז דער "איכה" פון משה 
רבינו;: איכה אשא לבדי טרחכם ומשאכם וריבכם, וי קען איר אליין 
טראַגען אייער שווערקייט, און אייער לאסט און אייערע קריגערייען. ניט 
אין א "חורבז" זיינען כיר דענסמאָל געוועז, ניט געגען אויסערליכע שונאים 
האָט זיך משה רבינו געװוענדעט. מיר האָבען געזעהן די בעלי כחלוקת פון 
דער מדבר, װאָס האָבען שטענדיג געהאט טענות צו זייערע פיהרערס. אויף 
דעם האָט משה אויסגעשריגען דעם איכה אשא לבדי. 

אויך אין א נאָרמאלער צייט איז מעגליך אן "איכה? -- דער איכה 
פון משה רבינו -- --דער "איכה אשא לבדי". אפילו װוען כיר האָבען שויז 
אויסערליכע שלוה, מוז אָבער אויך ביי אונז הערשען די אינערליכע רוהיג- 
קייט -- א שלוה װאָס איז געבויט אויף שלום. 


ואתחנן 
שבת נחמו 


מיט 800 יאָהר צוריק האָט געזונגען דער גרויסער אידישער-נאציאָנאלער 
דיכטער, רבי יהודה הלוי זצ"ל, 
"די פינסטערניש (פון גלות) וועסטו שפּאלטען מיט דיין ליכּט 
ווען דו וועסט אויסשטרעקען דיין האנד און וועסט העלפען דיין בכור, 
דאָס מיינט מען: דעם אידישען פאָלק ;. וואויל איז צו דעם װאָס האָפט 
און ער װועט דערגרייכען און ער װועט זעהן דעם אויפגאנג פון דיין 
ליכט, ווען דיין מאָרגענשטערן װועט זיך אויפשפּאלטען צו זיי װוי עס 
װועט גוט זיין צו דיינע אויסדערוועהלטע; און זיר פרעהען מיט דער 
שמחה, ווען דו װעסט זיר אומקערען צו דיין אמאָליגער יוגענר". 
טויזענטער דורות האָבען געהאָפט צו זעהן דאָס ליכט פון ציון, און מיר, 
דער גליקליכער דור, האָבען זוכה געווען צו זעהן די ערשטע שטראהלען פון 
דעם אור חדש, פון דעם נייעם ליכט, װאָס האָט אָנגעפאנגען צו לייכטען 
פון ציון און ירושלים, פאר דעם כל? ישראל, און אלע פריינד און ליבענדע 
פעלקער אין דער וועלט. 
די ערשטע צו דערפיהלען די פרייד. און די ערשטע + 
צו דערפיהלען די שטראָף 
רבי שמעון בן לקיש האָט געזאָגט: ווען עס קומט א פרייד אויף דער 
וועלט דערפילען עס צום ערשטען די אידען, און ווען עס קומט א שטראָף 
אויף דער וועלט דערפיהלען עס צום ערשטען ווידער אמאָל די אידען. אלע- 
מאָל זיינען מיר געווען די ערשטע צו דערפיהלען װאָס עס געהט פאָר אויף 
דער וועלט. אָבער טויזענטער יאַהרען האָבען מיר נאָר געזעהן פאר זיך 
דעם שבת חזון. דער היינטיגער "שבת נחמו? איז דער ערשטער אין דער 
וועלט געשיכטע, װאָס האָט געברענגט די אמת'ע טרייסט פאר'ן אידי- 
שען פאָלק. 
היינט זיינען מיר געווען די ערשטע צו דערפיהלען דאָס נייע ליכט, 
װאָס עס האָט זיך אָנגעצונדען אין "ציון", װאָס עס װעט לייכטען ניט נאָר 
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פאר'ז אידישען פאָלק, נאָר אויך פאר אלע פעלקער אין דער וועלט. די 
פרייד און גערעכטיגקייט און פרייהייט, װאָס איז געפאלען אויף אונזערע 
צעווייטיגטע הערצער, װועט אויך היילען די פארווייטיגטע הערצער פון אלע 
פארשטויסענע אין דער וועלט. דער שבט יהודה האָט אמאָל געשריבען: 
נאָר גירוש שפּאניע, זיינען אידען געווען װי א ברענענדיג ליכט װאָס עס 
ווערט פארברענט אין אייגענעם פלאם, אָבער עס באלייכט דערפאר פאר 
אנדערע דעם וועג. דאָס ברענענדיגע ליכט ברענט שוין אזוי טויזענטער יאֶה- 
רען, װי דער ניט-פארלאַשענער דאָרנבוש פון משה רבינו, און ווערט ניט 
פארברענט, באלייכטענדיג פאר אנדערע דעם וועג. 


ערשט איצט װעט דאָס "ליכט פון ציון" אָנפּאנגען ברענען מיט אונ- 
געהויערער קראפט און דאָס נייע לאנד וװועט ווערען א "לאבאראטאריום" 
פאר אלטע און נייע אידעען, פאר אמת'ער פרייהייט און גלייכהייט. דאָס 
ליכט װעט אוידך דורכשפּײיזען די ארומיגע לענדער ; די גייסטינע "אוצרות" 
פון די אמאָליגע אידישע קולטור וועלען אויפלעכען פאר דעם וואוילזיין פון 
די אידען און אונזערע שכנים. 


עס איז ידוע דער מאמר חז"ל אויף דעם פּסוק אין דער מגילת אסתר : 
װועז המן הרשע האָט דערצעהלט פאר זרש און זיינע פריינד דעם עפּיזאָד 
וועגען מרדכי, האָבען זיי צו איהם געזאָגט: אם מזרע היהודים מרדכי אשר 
החלות לנפול לפניו לא תוכל לו כי נפול תפּול לפניו (אסתר ו, יג) -- ווען 
מרדכי איז פון די אידישע קינדער און דו האָסט אַנגעהויבען פאר איהם צו 
פאלען, אזוי װועסטו איהם ניט בייקומען, נאָר פאלען און פאלען אינגאנצען 
פאר איהם ; דרש רבי יהודה בר אלעאי שתי נפילות הללו למה ? אֶמרו 
לו: אומה זו משולה לעפר ומשולה לכוכבים, כשהן יורדין, יורדין עד עפר, 
וכשהן עולין, עולין עד לכוכבים (מגילה דף טז, ע"ה). -- רבי יהודה 
ב"א האָט גע'דרשנ'ט די באדייטונג פון דעם דאָפּעלטען װאָרט: פאלען -- 
וועסטו פאלען, דאָס מיינט, אז די חכמים האָבען ערקלערט, אז דאָס אידישע 
פּאָלק ווערט כאראקטעריזירט און צוגעגליכען מיט זיינע אייגענשאפטען צו 
צוויי זאכען : צו ערד, און צושטערען פון הימע?, ווען זיי פאלען קומען זיי צו 
אזא גייסטיגער ירידה, אז זיי זיינען נגלייר צו שטויב פון דער ערד, װאָס מען 
טרעט אויף זיי, און ווען זיי הויבען אָן ארויפצוגיין, לייכטען זיי װוי שטערן אין 
הימעל. מיר זיינען אזן עקסטרעם פאלק ; אָדער מ'טרעט אויף אונז וי אויף די 
שטויב פון דער ערד, אָדער מיר לייכטען װוי די שטערען אין הימעל. צוויי 
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טויזענט יאָהר זיינען מיר געווען אין דער לאגע פון "עפר האַרץ". יעדער 
כוליגאן, יעדער פּאָגראמשטשיק, יעדער שיכור'ער 7"גוי" האָט אונז גע- 
קענט שפּייען אין פּנים און טרעטען מיט די פיס. איצט האָבען מיר דער- 
לעבט, אז די ווערטער פון נביא ישעי' זאָלען רעאליזירט ווערען: אל הר 
גבוה עלי לר מבשרת ציון, הרימי בכח קולר מבשרת ירושלים, הרימי אל 
תיראי אמרי לערי יהודה הנה אלקיכם (ישעי' מ, ט) -- די ווערטער װאָס 
קליננען שוין אין אונזערע אויערען זייט טויזענטער יאַהרען: "אויף א 
הויכען בארג געה דיר ארויף, דו אָנזאָגער פון ציון, הויב אויף מיט כח דיין 
שטימע, אָנזאָגער פון ירושלים, הויב אויף, האָב ניט קיין מורא, זאָג צו 
רי שטעט פון יהודה: אָט איז אייער ג-ט.? דאָס זיינען די ווערטער פון 
אונזער טרייסט, װאָס אידען האָבען מיטגענומען מיט זיך אין אלע גלות- 
לענדער; דאָס איז די נחמה, װאָס האָט געשטארקט די אידישע הערצער 
אין אלע נויטען און ניט געלאָזען ווערען פארצווייפעלט: דאָס זיינען די 
גייסטיגע "וויטאמינען", װאָס האָבען געהיילט אונזערע וואונדען פון איין 
גלות צום אנדערען. 

ישבת נחמו? איז ניט געווען נאָר איין מאָל אין יאֵהר ביי אונן; 
שבת נחמו איז געווען ביי אונז יעדען טאָג פון אונזער לעבען; שבת נחמו 
האָבען מיר נעשעפּט די קוואלען פון טרייסט און האָפנונג פאר א גאנצען 
יאָהר; שבת נחמו איז דער גאנצער אינהאלט פון אונזער רעליגיעזען 
לעבען: שבת נחמו האָט איינגעפלאנצט אין אונז די מידה פון אָפּטימיזם : 
'"'אפילו חרב חדה מונחת על צוארו של אַדם אל ימנע עצמו מן הרחמים" 
(ברכות י, ע"א) -- אפילו ווען עס ליגט א שארפע שווערד אויף דעם האלן 
פון אידישען פאָלָק, טאָר מען זיר ניט פארלירען און אויפגעבען די האָפנונג, 


דער קוואל פון אידישען אָפּטימיום - 


אָפּטימיזם איז די איינענשאפט פון אידישען פאָלק. אין דער גרעסטער 
צרה האָבען אידען ניט פארלוירען די האַפנונג אויף בעסערע צייטען. ניט 
מיט דער געגענווארט האָט זיך דער איד באגנונענט: זיין געגענווארט איז 
שטענדיג געווען גרויזאם און ביטער. געטרייסט האָט ער זיר שטענריג מיט 
דער צוקונפט, מיט האָפנונג אויף זיין גדט און דער גאולה. אין דער מורא- 
דיגסטער צייט, ווען די אידישע וועלט האָט זיר געטרונקען אין בלוט, האָט 
דאָס פאָלק געהאט א שבת נחמו. יאָהר איין, יאָהר אויס, דור איין דור אויס, 
האָט דאָס אידישע פאלק טיעף אין הארצען געטראָגען זיין האָפנונג. 
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הייליג איז געווען פאר איהם די הבטחה פון די נביאים ; מיר האָבען 
געשוויגען, מיר האָבען געליטען און געגלױיבט; מיר האָבען געליטען און 
געשמידט די גאָלדענע קייט פון "שיבת ציון? און אין די אלטע טרייסט- 
ווערטער פונ'ם נביא ישעי', וועלכע ווערען געלייענט אומעטום וואו אידען 
פארזאמלען זיך אין די שוהלען שבת נחמו : "הרימו בכח קולך" ; די פּראַ- 
קלאמירונג פון דער "אידישער גאולה", דערקלערט דער נביא, מוז קומען 
"דווקא", אויב דו װועסט זי מיט "כח" אויפהויבען; די אידישע אמת'ע 
טרייסט װועט קומען נאָר דאז, ווען דו וועסט קלעטערען הויך אויף דעם בארג ; 
ניט באהאלטען דיינע תביעות און טענות ; די נאנצע וועלט זאָל הערען 
דאָס געשריי, אז מיר ווילען ניט אויפגעבען אונזער רעכט איף אונזער 
אייגען לאנד ! 

און ניט נאַר זאָלסטו פיהרען דיין קאמף אויף די עפענטליכע בימה'ס 
אויף דער וועלט, נאָר אויך, זאָגט דער נביא, זאָלסטו אויפהויבען דיין 
שטימע, "דיין אידישע שטימע", די אידישע שטימע װעט ניט געהערט ווע- 
רען, סיידען זי װעט ווייזען דעם כח איהרען. 

יונודע בגוים זרעם" (ישעי' סא, ט) --- עס װועט קומען א צייט, וועז 
עס וועלען באוואוסט ווערען צווישען די פעלקער די "קינדער" פונ'ם אידי" 
שען פאָלק. זאָגט דער ילקוט : אל תהי קורא "זרעם" אלא "זרועם", שהקדוש 
ברוד הוא עתיד ליתן להם נצחון על אויביהם, ומי עומד להם "בזרוע"? 
הקב"ה, שנאמר: ה' חננו לד קוינו היה "זרועם" לבקרים : אותם שמשכימים 
בכ? בוקר ובוקר ?בקש רחמים על הישועה, ונתאבלו על ציון" -- מען זאָל 
ניט לייענען דאָס װאָרט "זרעם" אין דער מיינונג פון קינדער, נאָר "זרועם", 
װאָס מיינט; מאכם : און פון װאָס װעט זיר נעהמען זייער מאכט ? װוער 
וועט זיי ביישטעהן ? השם יתברך אליין : אזוי װי דער נביא זאָגט ווייטער : 
ה' חננו לד קוינו היה "זרעם" לבקרים (שם, לג, ב) --- "ג-ט זיי אונז גנעדיג, 
אויף דיר האָפען מיר, זיי דו זייער שטארקייט (זרועם) יעדען פּריהמאָרגען ; 
צו די יעניגע װאָס שטעהען אויף יעדען אין דער פריה, צו בעטען רחמים 


אויף דער ישועה, און וועלכע טרויערען אויף ציון". 
עס װעט קומען א מאָל א צייט, װאָס ניט נאָר וועלען מיר ווערען 


פּאַפּולער אין באלייכטען די וועלט אלס "עם הספר", אלס א פאלק װאָס האָט 
אָנגעצונדען דעם ליכטיגען טורעם פון מאָראל פאר דער וועלט, נאָר אויך 
אלס עם הזרוע, א פאָלק װאָס ווייסט צו באשיצען זיין לאנד און צו פאר- 
טיידיגען זיינע פּאַזיציעס, ונוֹדע בגוים -- זרועם, 
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אמת און שלום 


כאראקטעריסטיש זיינען די ווערטער פון ילקוט : נחמו נחמו עמי; מה 
כתיב למעלה מן הענין, רק שלום ואמת יהיה בימי, אֶמר לו הקב"ה צרכךר 
בקשת, נחמו נחמו עמי, אין אתם צריכים לתפלתו של חזקיהו, כי אני מנחם 
אתכם מן הגלות (שם קאפּ. מ) -- דאָס פריהערדיגע קאפּיטעל לאָזט זיך אויס 
מיט די ווערטער װאָס חזקיהו המלר האָט געזאָגט צו ישעי' הנביא: לאָז 
דאָך נאָר זיין פרידען און אמת אין מיינע צייטען; אויף דעם האָט גיט 
געזאָגט צו יחזקיהו: פאר דיין איינענעם געברויך האַסטו נעבעטען? 
טרייסט אייך, טרייסט אייר מיין פַאָלְק; איהר ברויכט ניט צו זיין אָנ- 
געוויזען אויף דער תפלה פון יחזקיהו; ווייל איך אליין טרייסט אייך פון 
גלות. א פּערל פון געדאנקען ליגט באהאלטען אין די ווערטער פון מררש; 
דער "אמת" און "שלום" זיינען געווען די נעמען פון די צוויי דעות, װאָס 
זיינען געווען געגען דעם, אז די וועלט זאָל באשאפען ווערען. עס איןז 
באקאנט דער מדרש: ווען דער רבונו של עולם האָט געװאָלט באשאפען 
די וועלט, האָט ער זיך באראטען מיט די מלאכי השרת : "אמת אָמר אל 
יברא שכולו שקרים ; שלום אומר אל יברא, דכוליה קטטה" (מדרש רבה 
בראשית, ה) -- דער אמת און שלום, ביידע האָבען געזאָגט דאָס דער מענש 
זאָל ניט באשאפען ווערען. דער אמת האָט געזאַנט: װי קען מען בא- 
שאפען א וועלט װאָס איז בלויז שקר ? דער שלום ווידער האָט געזאָגט : 
װוי קען מען באשאפען א וועלט װאָס איז אינגאנצען קריגעריי ? 

אויב אונזער טרייסט זאָל זיין אן אמת'דיגע, א דויערהאפטע, ניט קיין 
פאלשע טרייסט, דארף עס ווערען געבויט אויף די יסורות פון אמת מיט שלום. 
דער שלום מוז זיין געבויט אויף דעם אמת ; נעמליך : צום ערשטען מוז זיין 
אמת, און נאכהער שלום, אזוי װוי זכריה הנביא האָט געזאָגט: 

כה אִמר ה' צבאות צום הרביעי וצום החמישי וגו' יהיה לבית יהודה 
לששון ולשמחה ולמועדים טובים, והאמת והשלום אהבו (זכריה ה, יט). -- 
אזוי האָט געזאָגט גדט: דער פאסט-טאָג פון פיערטען מאָנאט, דער פאסט- 
טאָג פון פינפטען מאָנאט וגו' וועלען װוערען פאר'ן הויז יהודה טעג פון 
פרעהליכקייט און פרייד און גוטע צייטען; איהר אָבער זאָלט נאָר ליבען 
אמת און שלום. צום ערשטען דארף זיין "אמת" און נאכהער "שלום". מען 
דארף ניט אָנקומען צו די פארקערטע ווערטער פון חזקי', װאָס ער האָט 
מקדים געווען דעם שלום פאר'ן אמת, נאֵר צו די ווערטער פון רבונו ש? 
עולם אשר חותמו אמת, 


עק5 
די באדייטונג פון די אידישע תפילות 


איינע פון די וויכטיגסטע מצוות װאָס נעמט ארום דעם גרעסטען טייל 
פון אונזער רעליגיעזען לעבען, ווערט דערמאַנט אין דער היינטינער סדרה : 
"ולצבדו בכל לבבכם" (דברים, יא, יג), מען דארף דינען דעם רבונו של עולם 
מיט'ז נאנצען הארצען. זאָנט דער "ספרי" : ולעבדו בכל לבבכם, זו תפילה ; 
מתפּל? זיין צו ג"ט. דער רמב"ם ערקלערט: הגם 7עבודת השם", צו 
דינען דעם רבונו של עולם, מיינט דאָך אין כל? גענומען "מיט אלע מצוות" 
צוזאמען, איז עס אַבער א באזונדערע עבודה װאָס גדט האָט געבאַטען: צו 
דאווענען צו איהם ; דער מקור צו דעם איז דער דערמאַנטער "ספרי" (עיין 
בהחינור מצוה תל"ג); קיין אנדערען מקור געפינען מיר ניט אין דער 
גאנצער תורה, וועגען דעם חיוב צו דאווענען, ווען צו דאווענען אָדער וועגען 
דעם נוסח התפלה, נאָר דעם דרש פון דעם "ספרי" אין די דריי װערטער; 
ולעבדו בכל לבבכם. 

וועגען דער מצות תפלה איז פארהאן א מחלוקת הפּוסקים : דער רמב"ם 
האלט, אז עס איז "מדאורייתא" : איינע פון די תרי"ג מצות ; אָבער דער 
רמב"ן (רבינו משה בן נחמן) האלט, אז תפלה איז מעהר ניט ווי מדרבנן. די 
פּוסקים ראשונים ואחרונים האלטען זיד אָן דער שיטה פוז רמב"ז, אז תפלה איז 
רוב מדרבנן, נאָר אפשר ווילען זיי זאָגען, אז ; אין א "עת צרה" איז דער חיוב 
תפלה מן התורה. 

עס קען זיין, אז אין דעם ליגט באהאלטען זעהר א טיפער געדאנק, פאר 
װאָס די תורה האָט ניט ארויסגעזאָגט דייטליר דעם ענין פון דאווענען יעדען 
טאָג, נאַָר זי האָט עס באהאלטען אין דעם פּסוק "ולעבדו בכל לבבכם". 

עבודה שבלב 

אמאָל איז געקומען א חסיד צו איינעם פון די באוואוסטע פּוילישע 
רביים און האָט זיר באקלאָגט, אז ער האָט ניט קיין כח צו דאווענען און 
הויך צו שרייען. ער האָט געבעטען, אז דער רבי זאָל איהם בענשען דאָס ער 
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זאָל האָבן כח צו דאווענען מיט התלהבות. האָט איהם דער רבי געפרעגט ; 
װאָס הייסט דו האָסט ניט קיין כח צו שרייען, דאווענען דארף מען רען מיט'ן 
מויל? דאוענען איז דאָך עבודה שבלב, און צו "עבודה שבלב" האָסטו 
אויד ניט קיין כח ? דער הייליגער רבי ישראל מרוזין זצ"ל האָט גאנץ אויס- 
דריקליר געטייטשט : 

בפי ישרים תתרומם -- ישרים דאווענען מיט'ן "מויל"; 

ובשפתי צדיקים תתברד -- צדיקים איז גענוג, אז זיי זיינען מתפּל? מיט 

די "ליפּען" ; 
ובלשון חסידים תתקדש -- חסידים דאווענען מיט דער "צונג" ; 
ובקרב קדושים תתהלל -- פאר קדושים איז גענוג, אז זיי זיינען מתפּלל 
אינעווייניג אין "הארץ? ! 

תפלה איז געבויט אויף עבודה שבלב; עס איז אן עבודה, ניט מיט'ן 
מויל. תפלה בלא כוונה, כגוף בלא נשמה ; דער עיקר איז דאָס הארץ; דער 
קאָפּ דארף זיין דערביי ; אויב עס איז אֶהן כוונה, איז עס גלייך צו א 
קערפּער אֶהן אַ נשמה. אַ סך דינים האָבען מיר אין שלחן ערוך וועגען כוונת 
התפלה ; אלע מצות דארפען דאָך האָבען כוונה; און דאָךר האָט מען קיין 
מצוה ניט אָנגערופען עבודה שבלב, װוי די מצוה פון תפלה. איז באמת וויכטיג 
צו פארשטעהן מיט װאָס די מצוה איז אנדערש וי אלע מצות אין דער תורה. - 

דעם ענטפער דערצו געפינען מיר אין דעם מאמר חז"ל אױיף דעם 
פּסוק פון שלש עשרה מדות : ויעבור ה' על פּניו ויקרא (שמות, לד, ו), אמר 
רבי יוחנן וכו' מלמר שנתעטף הקב"ה כשליח צבור והראה לו למשה סדר 
תפלה; אמר לו: כ? זמן שישראל חוטאין יעשו לפני כסדר הזה ואני אמחול 
להם עונותיהם (ראש השנה דף יז, עמור ב) -- "ג"ט איז פארבייגעגאנגען 
פאר זיין געזיכט און ער האָט אויסגערופען וכו', האָט רבי יוחנן געזאָגט; 
דער פּסוק קומט אונז צו לערנען, אז דער רבונו של עולם האָט זיך ארומ- 
געוויקעלט װי א שליח צבור און האָט געוויזען משה רבינו דעם סדר פון 
דאווענען, און דער רבונו של עולם האָט געזאָגט צו איהם : צו יעדער צייט 
ווען אידען וועלען זינדיגען, זאַלען זיי טוהן דעם סדר וצָס איך ווייז דיר 
און איך װועל זיי מוח? זיין די עונות." אום צו פארשטעהן װאָס רבי יוחנן 
האָט געמיינט, דארף מען געדענקען, אז די מדות פון רבונו של עולם זיינען : 
רחום וחנון, ארך אפּים, ורב חסד ואמת. דער רבונו של עולם האָט רחמנות ; 
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דער רבונו של עולם פארגיט די זינד ; ער איז ניט קיין מקפּיד, ער האָט די 
מדה פון הטבה, פון גוטסקייט, ער איז אן ארך אפּים א. א. וו. און ער לערענט 
משה רבינו : ווען קענען אונזערע תפילות האָבען א ווערט ? ווען זיי וועלען 
"טוהז" אזוי, וי איד האָב געטוהן. דער סדר התפלה דארף זיין "יעשו", 
באגלייט מיט מעשים טובים. מה הוא רחום וחנון -- אזוי וי גדט איז שטענדיג 
דאָ מיט זיינע שעהנסטע מדות, אזוי זאָלען די תפילות נאָר דענסמאָל האָבען 
א ממשות'דיגען ווערט, אויב דאָס װאָס מען זאָגט מיט'ז "מויל", גערענקט 
מעז אין טאָג-טעגליכען לעבען. 
תפלה און מעשים טובים 


פארהאן אידען װאָס דאווענען, אָבער ווען עס קומט צו זייער טאָג- 
טעגליכען לעבען פארגעסען זיי אין גאנצען אָן די שעהנע מדות מיט װאָס 
דאָס אידישע פאָלק איז אויסגעצייכענט מעהר פון אלע פעלקער: ביישנים, 
רחמנים, און גומלי חסדים. זיי קעהרען איבער דעם סדר: אנשטאָט צו זיין 
מיט די מדות רחום וחנון, זיינען זיי אכזרים, קנאים ; דאָס אין ניט דער 
"סדר התפלה", װאָס דער רבש"ע האָט אָנגעוויזען. נאַר מיט פארבעסערונג 
פון אונזערע מעשים, מיט פארשעהנערונג פון אונזערע מדות, װועט דער סדר 
התפלה אָנגענומען ווערען. 

דער תנא אין פּרקי אבות רעדט וועגען 4 קאטעגאָריעס אידען, װאָס געהען 
אין בית המדרש לערנען און דאווענען; צו דער פערטער קאטעגאָריע גע- 
הערט דער מענש, װאָס איז "לא הולד ולא עושה" (פּרק ה, משנה יג), "ניט ער 
יגעהט און ניט ער טחוט". פרעגט די װעלט: דער תנא הייבט דאָך אָן 
אויסצורעכענען די מענשען װאָס געהען "יא" אין בית המדרש, און לאָזט 
אויס מיט דעם װאָס "געהט ניט" ? דער תירוץ איז אָבער נאָר איינפאך : 
מעז דערצעהלט פון דעם גרויסען וועלט-גאון וצדיק דעם בעל "אוריב ותומים", 
דער רבי יהונתז אייבעשיץ זצ"?, אז ער איז אמאָל אריינגעקומען אין א 
פרעמדען אָרט דאווענען ערב יום כפּור, קיינער האָט איהם נישט געקענט. 
האָט ער געזוכט א שטיל ווינקעלע, וואו אויסצוגיסען זיין הארץ, ער זאָל 
קענעז דאווענען מיט התלהבות און השתפּכות הנפש. ער האָט דערזעהן וי 
א איד שטעהט און וויינט מיט געבעט די תפלה פון: "ונפשי כעפר לכל 
תהיה"; ער בעט און וויינט אז זיין נשמה זאָל זיין אזוי וי ערד אקעגען 
יעדען; ער האָט צוגאָסען זיין הארץ: "מה אני ומה חיי רימה ותולעה", 
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אז ער איז נאָר אזוי װוי די ווערים ; האָט דער רבי נעטראכט: אז א איר, 
װאָס איז ביי זיד אזוי שפל'דיג, װועט זיין א גוטער שכן צום דאווענען ; און 
ער האָט זיך אוועקגעשטעלט נעבען איהם. עס איז געקומען יום כפּור צו 
מנחה, האָט דער נבאי אוועקגעגעבען דעם "מפטיר יונה" צו אן אנדערען, 
שעהנערען אידען ; האָט זיין שכן אָנגעפאנגען אויפצועפענען זיין מוי?, און 
ארויפגעפאלען אויף דעם גבאי מיט א געוואלדינען כעס און געשרינען צו 
איהם : א חוצפּה און א העזה ! װאָס האָסטו מיר ניט געגעבען מפטיר יונה ? 
האָסטו דען א שעהנערען איד פון מיר ? איז דער רבי צוגעגאנגען צו איהם 
און געלאסען געזאָגט: טייערער איד, עס איז דאָך יום כפּור, מען טאָר ניט 
שרייען; מען טאָר ניט מבזה זיין; איהר האָט דאָך פריהער געזאָגט 
"ונפשי כעפר לכל תהיה", אז איהר זייט א נאָרניט ? ואָסיזשע מאכט איהר 
אזא ליארעם ? ענטפערט איהם דער איד : יאָ, איד בין טאקע רימה ותולעה ; 
אָבער נאָר קעגען רבונו של עולם בין אירד טאקע גאָרניט, אָבער לנבי יאנקעל 
דעם גאָרניט, בין איד א שעהנערער איד וי ער. 

דאָס מיינט דער תנא אונז צו לערנען: עס איז פארהאן אידען, װאָס 
געהען טאקע דאווענען, אָבער אנשטאָט דעם דאָס זיי זאַלען אויסגיסען זייער 
הארץ מיט זייער תפלה, און טראכטען צו פארשעהנערען און פארבעסערען 
זייערע מעשים, צו זיין אויך איידעלער צו מענשען, מאכען זיי אָן גאָר מחלוקת, 
מיט אריינכאפּען א לשון הרע'לע און א רכילות'?; ער איז טאקע געגאנגען, 
אבער עס װאָלט פאר איהם געווען בעסער, ווען ער װאָלט אין גאנצען ניט 
געגאנגען. 


דער ווילנער נאון זצ"? שרייבט צו זיין פרוי און קינדער, אז אפילו 
איזן די הייליגע טעג היט זיד צו געהז דאווענען ; ווייל איר האָב געהערט, אז 
אין דער ווייבערישער שוה? זיינען פארהאן פרויען װאָס קוקען אויף די 
קליידער פון די אנדערע, װוער עס געהט שעהנער און בעסער אָנגעטאָן, און 
זיי זיינען פול מיט קנאה, װאָס עס ברענגט צו לשון הרז און רכילות ; איז 
אויב מען קען עובר זיין אויף די אלע שלעכטע מדות, איז בעסער אין גאנצען 
ניט צו געהז אין שוהל. אויף דעם סאַרט דאווענער האָט שוין ישעי' הנביא 
געזאַגט: סמי ביקש זאת מידכם וכו', "ווער האָט דען דאָס געבעטען פון 
אייד, איהר זאַלט טרעטען אין מיין הויף" ; צו קומען אין בית המקרש, אין 
מייז הייליגען אָרט, מיט בלוטיגע הענט און שלעכטע מעשים. 
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די שפּראך פון מענש צו זיין באשעפער 

תפלה איז ניט נאָר אן עבודה פון מענשען צו גדט, צו בעטען אויף פּרנסה, 
אריכת ימים און די אלע גוטע זאכען װאָס מיר בעטען פון איהם ; װוי דער 
רשב"א רעדט דאָס שוין ארום אין מסכת ברכות (דף כ') : תפלה איז די 
שפּראר, װאָס דער מענש רעדט צום רבונו של עולם, וי א קינד רעדט צו א 
טאטעו : רעדענדיג צו איהם, דארף ער פיהלען און געדענקען, אז אויב ער 
פארלאננט פון טאטען עפּעס א זאד, כוז ער גלייכצייטיג אויר טוהן דעם 
טאטענ'ס פארלאנג, מוז ער געהן איז פאָטער'ס וועג, וז באטראכטען װאָס 
האר א שעהנעם טאטען ער האָט; "והלכת בדרכיו!"; מה הוא רחום אף אתה 
רחום (שבת קל"ג, ע"ב), אזוי ווי דער רבונו של עולם האָט רחמנות אויף 
איהם, דארף אויד ער רחמנות האָבען אויף אנדערע מענשען. דאָס איז דער 
אמת'ער מאָטיו פונ'ם אידישען דאווענען. 

מערקווירדיג איז דאָס װאָרט פון קאלישער רב זצ"ל צו ערקלערען דעם 
מאמר חז"? אין פסכת תענית, אויף דער משנה אין אָנפּאנג פון צווייטען 
פּרק: פדר תעניות כיצד? מוציאין את התיבה לרחובה של? עיר; ולמה 
לרחובה של עיר ? אמר רבי יהושע בן לוי לומר, כלי צנועה היה לנו ונתבזה 
בעונינו (תענית דף ט"ו ע"א). בשעת התענית נעמט מען ארויס דעם 
ארון הקודש, טיט'ן ספר תורה, אין מיטען גאס; פאר װאָס אין כיטען 
נאס? זאַנט ר' יהושע בן לי, דאָס מיינט צו זאָנען, דאָס מיר האָבען 
געהאט א באהאלטענע כלי, די ספר תורה, און זי איז פארשעהמט געװאַרען 
דורר אונזערע זינד. רש"י זעצט צו איין װאָרט פון פינף אותיות : 7וידוי". 
און די אחרונים פארשטעהען ניט װאָס רש"י טוהט אויף מיט דעם איינעם 
װאָרט וידוי ; ס'איז דאָך גאנץ פארשטענדליך, אז דאָס איז וידוי ? דער 
קאלישער רב ערקלערט, אז דער אידישער בליק אויף "תפלה" און דער 
וועלטליכער בליק אויף תפלה זיינען פאנאנדערגעטיילט, און ווערען דיק- 
טירט פון צוויי וועלטען; אנדערע רעליגיעס -- להבדיל -- האָבען אויך 
זייערע בתי תפלה. אנדערע אמונות דאווענען אױיך; אָבער עס איז א 
גרויסער חילוק אין דעם באגריף פון דער אידישער תפלה, און דער ניט- 
אידישער. מיר האלטען, אז דאָס װאָס א איד דאווענט אין שוה? אָדער 
אין בית המדרש, טאָר די תפלה ניט בלייבען אין דער "שוה?"; די תפלה 
דארף באגלייטען דעם איד איבעראל, אין זיין הויז, אין גאס, אין ביזנעס. 
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וואו א איד געפינט זיך, דארף מען דערקענען, אז דאָס איז א איר װאָס 
האָט היינט געדאווענט. "קחו עמכם דברים", זאַנט דער נכיא הושע; 
די ווערטער װאָס איהר האָט גערעדט אין שוה?, דארפט איהר סמיט זיך 
כיטנעמען ; זיי דארפען אייך אינספּירירען צו גוטע מעשים. דאָס װעט 
אייר ברענגען צו נ-ט, "ושובו אל ה'." אנדערע אמונות, אָבער, האָבען 
קאָנצענטרירט זייער גאנצען דאווענען אויף זייער הייליגען אָרט; אָבער 
אין דער רגע, ווען זיי פארלאָזען זייער טשוירטש, בלייבט עס אין גדר 
פון : אותיות פּורחות באויר ; אלצרינג פליהט אוועק אין דער לופט, און עס 
בלייבט גאָרניט. ווען עס קומט צו א תענית, דארף מען ארויסנעמען די 
"ספר תורה" אין גאס. די ספר תורה טאָר ניט זיין קאָנצענטרירט 
אין א ווינקעלע פון שוהל, די תורה מוז אויסאיבען איהר איינפלוס אויף 
אונזער גאנצען מאָראלישען און געזעלשאפטליכען לעבען. דאָס אומנליק 
איז -- האָט אמאָל א גרויסער רבי געזאָגט -- װאָס דער גיהנום שטעהט 
אין "ראשית חכמה" און דער טהעאטער שטעהט אין "טיימס סקווער"; 
ווען עס װאָלט געווען פארקעהרט. װאָלט דער ראשית חכמה געקענט זעהר 
א סד ווירקען. און דאָס מיינט רש"י אונז צו זאָנען : אז דאָס ארויסנעמען 
דאָס "ספר אין גאס", איז אונזער וידוי, פאר דעם װאָס מיר האָבען באהאלטען 
דעם ארון הקודש אין "קדשי קדשים" און ניט מיטגענומען מיט אונז 
אין אונזער טאָג-טעגליכען לעבען, ער זאָל שטעהן "ברחובה של עיר", דאָס 
איז די עלבונה של תורה, בעוונינו. 
די דריי אויסטייטשוננען פון תפלה 


אין זיין נבואה פון "באחרית הימים" זאָגט ישעי': והלכו עמים 
רבים ואמרו לכו ונעלה אל הר ה' אל בית אלקי יעקב (ישעי' ב, ג) -- פיל 
פעלקער וועלען געהן און זיי וועלען זאָגען : קומט, און מיר וועלען ארוים- 
געהן צו דעם בארג פון ג-ט, צו דעם הויז פון נדט פון יעקב; פרעגט ר' 
אלעזר: ולא אלקי אברהם ויצחק? אלא לא כאברהם שכתוב בוֹ הר, 
ולא כיצחק שכתוב בו שדה אלא כיעקב שקראו בית (פּסחים דף פּ"ח ע"א). 
פארװאָס ווערט ניט געזאָגט: צו דעם הויז פון גיט פון אברהם ויצחק? 
ווייל דער "הר מוריה" פון אברהם און דער "שדה" פון יצחק און דער 
"בית אל? פון יעקב מיינט דאָר דעם הר הבית, דעם בית המקרש, וואו רי 
אלע דריי אבות הקדושים האָבען מתפּלל? געווען (רש"י), און דאָך װעט 
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מען ניט זאָגען צום "הר" און ניט צום "שדה", נאָר צו דעם אָרט װאָס 
יעקב האָט איהם גערופען "ביה" 


פארהאן אזא מין סאָרט דאווענער, װאָס ביי זיי איז דער "בית 
התפלה" צוגעגליכען געװאָרען צו א "בארג". א בארג איז אן אָרט, װאָס 
ניט שטענדיג פּאָהרט מען דארט. אויף די בערג פּאָהרט מען נאָר 
ווען עס איז ווארעם, אָבער אום ווינטער, ווען עס איז קאלט און שניי, 
איזן דאָס ניט דאָס אָרט, און ניטט די צייט, אהין צו פאַהרען. 
פארהאן א פעלד; עס איז זעהר גוט צו זיין אויף דער פרישער לופט; 
אָבער ווען עס איז קאלט, ווען עס איז רעגענדיג און שטורעמריג, אין 
ניט גוט צו זיין אין פרייען פעלד,. פארהאן אָבער אן אָרט װאָס נעמט 
ארונטער אלע צייטען: מען איז באשיצט נענען רענען, שטורעם, קעלט 
אוז שניי, און דאָס איז דער "בית", דאָס הויז וואו דער מענש געפינט זיך 
שטענריג. 


פארהאן א סך װאָס האלטען אז אין שוה? דארף מען געהן נאָר 
ווען עס קומט די צייט פון "יזכור", ווען מען דארף דערמאַנען די עלטערען, 
נאָהענטע און טייערע. אויף דעם סאָרט מענשען האָט די וװעלט איס- 
געטייטשט די גמרא, װאָס זאָגט אונז, אז הקב"ה האָט געענטפערט צו די 
מלאכים, װאָס האָבען געפרעגט, פארװאָס די אידען זאָגען ניט "הלל" 
אום ראש השנה ? האָט דער רבונו של עולם זיי געואָגט: אפשר, מלך 
יושב על כסא דין וספרי חיים וספרי מתים פּתוחים לפניו, וישראל אומרים 
שירה ? (ראש השנה, דף ל"ב ע"ב) -- וי קען דאָס זיין, ווען דער קעניג 
זִיצט אויפ'ז כסא דין, און די ביכער פון די "לעבעדיגע" און פון די "גע" 
שטאַרבענע? ליגען אָפען פאר איהם, אז אידען זאָלען דענסמאָל זאָגען 
שירה ? שטעלט זיך די פראגע: סילא אז די ספרים פון די "לעבעדיגע 
מענשען" זיינען אָפען, קען מען פארשטעהן; אָבער צו װאָס דארפען 
אָפּען זיין די ביכער פון די "פארשטאַרבענע" ? גיט די וװועלט אויף דעם 
זעהר א טרעפליכען ענטפער : אז מען דארף דאָך וויסען די אירישע 
נעמען פון די װואָס זיינען דאָ אין שוה?, וי אזוי זיי הייסען; אין די 
"ספּרי חיים" קען מען זיי ניט געפינען; זיי זיינען ניט רעגיסטרירט אין 
די שוהלען; אין די ביכער ואָס מען פארצייכענט די װאָס גיבען פאר 
צדקה אנשטאלטען, פאר תלמוד תורה'ס און ישיבות קען מען זייערע נעמעו 
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ניט טרעפען; מען געפינט זיי מעהר ניט, נאָר ביי די יאַהרצייטען, ביי 
הזכרת נשמות ; צוליב דעם מוזען די "ספרי מתים? אויך פאַרגעלייגט 
און געעפענט ווערען. אנדערע קומען שוין אָפּטערס אין שוהל: צו א חתונה, 
צו א בר מצוה, אָבער נאָר ביי געלעגענהייטען. 

די שוהל? מוז אָבער זיין פאר יעדען אידען א "בית", א היים, א 
שטוב, א באשיצונגס-אָרט געגען אלע אומשטענדען;: עס איז ניטאַ אזא 
אנגענעהם אָרט וי א "היים" ; אזוי דארף זיין די שוה?, צוגעבונדען מיט 
טויזענטער פעדים צו דעם אידענ'ס נשמה; "כיעקב שקראו בית", די בתי 
התפלה דארפען זיין אונזער אייביגע היים. און דאן װועט אויך אונזער 
"היים? זיין הייליג װי די "שוהל". 


רא ה 
די בארייטעט פן בדכה בײַ אידען 


איינע פון די שעהנע מצוות, מיט וועלכער אידען האָבען זיר בעזונדערס 
אויסגעצייכענט, איז "צדקה". אויך די אמעריקאנער אידען האָבען זיר שטענ- 
דיג אויסגעצייכענט מיט דער מצוה פון צדקה. 

און דערפאר, ווייל די מצוה פון צדקה איז אזוי אָנגענומען ביים אמע- 
ריקאנער אידענטום, ווידמען מיר די ווייטערדיגע שורות דער דאָזיגער מצוה, 
וי אזוי זי קומט צום אויסדרוק אין תורת ישראל. 

כה אָמר ה' שמרו משפּט ועשו צדקה (ישעי' נו, א.) -- "אזוי זאָגט 
גיט, היט אָפּ דעם משפּט און טוט צדקה", זאָגט דער מדרש : מלמד שהצדק 
שרוי בדין (ספרי, דברים) -- עס קומט צו לערנען אז צדקה איז פארבונדען 
מיט משפּט, מיט דין. װואָס פאר א שייכות האָט אין פלוג "דין" צו "צדקה"? 
עס זיינען פאראן צוויי אויסטייטשונגען פון דער מצוה פון צדקה. פאראן 
מענשען װאָס דענקען אז די מצוה איז צו העלפען יענעם מיט א נעפיהל 
פּון רחמנות ; זייער מענשליך הארץ קען ניט צוקוקען, וי דער אָרעמאן 
געהט אויס פון הונגער ; װוי ער ווערט געפרוירען פון קעלט ; דערפאר גיבען 
זיי טשאריטי. 

דאָס געפיה? פון רחמנות איז אָבער נאָך ניט דער העכסטער אויסדרוק 
פון צדקה. אזא געפיהל איז פארבונדען מיט אן ענאָאיסטישער באפרידיגונג. 
דער מענש וויל ניט אזוי צופרידענשטעלען יענעם, וי ער וויל צופרידענ- 
שטעלען זיך אליין, עס טוט "איהם" וװעה ; "ער" קען ניט ליידען, "ער" 
קעז ניט דולדען וי יענער געהט אויס פאר הונגער און יענער געהט אויס 
פאר קעלט. די תורה פארלאנגט פון אונז אָבער ניט צו געבען א "מתנה". 
צדקה איז ביי אונז ניט קיין "טשאריטי", צדקה איז א הייליגע פליכט, װאָס 
איז באזירט אויף משפּט. 

עס איז אונזער פליכט צו העלפען יענעם. די גאנצע מענשהייט איז וי 
איין אַרגאניזם, און יעדער מענש איז א גליד פון דעם אָרגאניזם ; ווען מען 


-- 219 -- 


280 : הדרש והרעיון 


העלפט יענעם, העלפט מען מעהר זיך אליין ; ווען מען גיט יענעם, גיט מען 
זיר אלייז. דער ירושלמי זאָגט אויף "לא תקום ולא תטור" : הוה מקטע קופּר, 
ומחת סכינא לידוי, תחזור ותמחי לידיה (נדרים, פּרק ט' הלכה ד') -- איינער 
האָט געשניטען פלייש און דאָס מעסער האָט אריינגעשניטען אין איין האנד 
זיינע, װועט דען דעם מענש איינפאלען ער זאָל זיד נוקם זיין אָן די צווייטע 
האנד, מיט וועלכער ער האָט זיד פארוואונדעט ? אזוי איז אויך דער ענין 
פוז נקמה : דאָס אידישע פאָלק איז וי איין קערפּער, אלע אידען זיינען פון 
איין משפּחה, דערפאר טאָר מען ניט וועה טאָן איינער דעם אנדערען, וויילֿ 
מען טוט זיך אליין מעהר שלעכטס װוי יענעם. 


אזוי איז אויר מיט צדקה, מיט אידישער צדקה, מען גיט ניט קיין נדבות, 
נאָר מען באצאַלט דערמיט א "חוב". דער נביא ישעי' זאַנט : "הלא פַּרוס 
לרעב לחמר" (נח, ז') -- טייל אויס דיין ברויט צו דעם הונגעריגען. עס איז 
דאַ א מענש, װאָס גיט ברויט פאר אן אָרעמא: און הונגערינען, "ועניים 
מרודים תביא בית" -- די אָרעמע, פארװואַגעלטע ברענגט ער אריין אין 
זיין הויז, ווען ער זעהט אז איינער האלט שוין אין אזא לאנע פון "מרודים", 
פון זיין פארװואָגעלט, צעבראָכען --- דענסטמאָל ברענגט ער איהם אריין אין 
שטוב ; "כי תראה ערום וכיסיתו", -- ווען ער זעהט שוין אז יענער איז 
נאקעט, דענסטמאָל באדעקט ער איהם מיט עפּעס א צודעק, פארדעקט זיין 
נאקעטקייט. דאָס טוט ער צוליב רחמנות. דער נביא רעדט אָבער באלד וועגען 
א העכערער קאטעגאָריע, וועגען "ותפק לרעב נפשך" (פּסוק י') -- אז דו 
זאָלסט געבען דעם הוננערינען דיין ברויט מיט "צופרידענהייט", מיטץ ‏ 
ינפש", ניט נאָר געבען ברויט זאָלסטו, נאַר "צום ברויט" זאָלסטו איהם אויך 
צוגעבען א שטיקעל "נשמה", א שטיקעל שכל, "ונפש נענה תשביע", --- אוז 
די אונטערדריקטע זאָלסטו זאט מאכען, אָבער ניט זאט מאכען בלויז דעם 
קערפּער ; נאָר דעם נפש, זיין גייסט; דענסטמאָל װעט זיין "וזרח בחושר 
אורך ואפלתדך בצהרים" --- וועט אויפשיינען דיין ליכט אין דער פינסמערניש 
און דיין טונקעלהייט וװועט זיין אזוי ליכטיג װוי די ליכטיגקייט פון דער זון 
אין מיטען טאָג. 

צדקה מיט געלד און מיט א נוט װאָרט 


דערפאר זאָגט די גמרא אין נאָמען פון רבי יצחק : כל? הנותן פּרוטה 
לעני מתברך בשש ברכות, והמפייסו בדברים מתברך באחת עשרה ברכות, 
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(בבא בתרא דף ט' ע"ב) -- יעדער װאָס גיט דעם אַרעמאן א פּרוטה ווערט 
ער געבענשט מיט 6 ברכות, ווער עס רעדט אָבער צו איהם גוטע רייד ווערט 
געבענשט מיט 11 ברכות. 


אידישע צדקה איז ניט גענוג װאָס מען גיט מיט דער קעשענע, עס דארף 
זייו "והמפייסו" -- מיט ווערטער פון ערמוטיגונג, זאט מאכען יענעמס 
ווירדע, יענעמס כבוד, די תורה פארלאנגט אויסדריקליר אין דער היינטיגער 
סדרה : כי פּתח תפתח את ירך לו והעבט תעביטנו די מחסורו אשר יחסר 
לו, (דברים, טו, ח) -- דו זאָלסט דיין האנד צו איהם אויפמאכען, און זאָלסט 
איהם גענוג לייען, אזוי פיעל װוי איהם פעהלט, און די חז"ל ערקלערען דאָס : 
אפילו סוס לרכוב עליו ועבד לרוץ לפניו/ (כתובות דף סז, ע"א) -- אב 
ער איז געוואוינט צו רייטען אויף א פערד און צו האָבען א קנעכט װאָס זאָל 
איהם באדינען, מוז מען איהם אויך דאָס געבען. אוב עס פעהלט איהם 
כבוד, אויב עס פעהלט איהם ווירדע, אויב עס פעהלט איהם אספּיראציע, 
מוז מען איהם אויך דאָס געבען. 


צו איינעם פוז די פּולישע רבי'ס איז אמאָל געקומען א איד װאָס דער 
רבי האָט איהם שטארק מקרב געווען. די חסידים האָבען זיד געוואונדערט ; 
עס זיינען דאָרט געווען א סר וויכטיגערע אידען ; גרעסערע חסידים און 
לומדים,. האָבען די מקורבים געפרענט דעם רבי'ן, פארװאָס ער שענקט 
דעם דאָזיגען איד אזוי פיעל אויפמערקזאמקייט, און דער רבי האָט זיי גע- 
ענטפערט : איהר זאָלט וויסען אז יעדען איינעם דארף מען מקרב זיין אזוי 
וי די תורה הייסט "די מחסורו אשר יחסר לו? ; ער רעדט זיך איין דאָס 
ער איז א גרויסער תלמיר חכם ; ער רעדט זיך איין אז ער איז א שעהנער 
איד ; אז ער איז ווערט כבוד ; דאָס איז זיין "משונעת" : דאָס איז זיין 
שטות ; דארף מען איהם מקרב זיין אויף זיין אופן, דארף מען איהם ווייזען 
דאָס ער איז א שעהנער איד. דער רמב"ם פּסק'נט אין הלכות מתנות עניים, 
אז עס איז נאָך ניט גענוג צו "געבען" אליין ; א איד דארף געבען "מיט 
שמחה" ; מיט א שמייכעל. פון דעם לשון פון דער תורה "פּתוח תפתח", 
לערענט מעז ארויס : אפילו מאה פּעמים ; "נתון תתן", מיינט אוין אפילו 
מאה פּעמים ; מאה פּעמים איז געזאָגט געװאָרען וועגען די מענשען װאָס 
גיבען, אָבער עס טוט זיי וועה, עס איז שווער צו געבען. דאריבער זאָגט די 
תורה : דו דארפסמ געבען, איינמאָל און צוויי מאָל; "ולא ירע לבבר בכתתר 
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לו" --- און דיין הארץ זאָל דיר ניט וועה טאָן ווען דו גיסט יענעם ;: מען מוז 
זיר אויסלערנעז געבען, ביז מען װעט האָבען א נחת רוח, און אליין זיין 
צופרידען צו געבען. : 

מען דערצעהלט, אז צו דעם פּראגער רב, הנודע ביהודה זצ"?, איז מען 
געקומען און מען האָט איהם געזאַנט, אז עס געפינט זיך א איד, א יורר, 
ער איז געווען א גרויסער עושר און איז היינט געװאָרען א אַרעמאן. האָט 
טו געשיקט איהם רופען און האָט איהם גענעבען א גרויסע נדבה. נאַכדעם 
איז דער איד נעקומען צו איהם נאָך אמאָל, האָט ער איהם ווידער געגעבען, 
און נאָך מעהר צונעלענט. האָט דער איד איהם געפרעגט: איהר האָט 
דאָר שוין פריהער מיר גענעבען א שעהנע נדבה, צי װאָס גיט איהר מיר 
נאַכאמאָל ? און אוב איהר האָט געװאָלט מיר מעהר געבען, האָט איהר 
דאָר דאָס געקענט טאַן אויף איינמאָל ? האָט איהם דער נודע ביהודה גע- 
ענטפערט : דאָס ערשטע מאָל האָב איד דיר געגעבען צוליב רחמנות ; איךר 
האָב דיר נגעװואָלט העלפען און איצט גיב איך דיר מקיים צו זיין די מצוה 
פון צדקה -- נתון תתן -- דאָס מיינט מען זאָל געבען און געבען ; ניט 
נאָר יענעם, נאָר אויך זיך צופרידענצושטעלען. דערפאר איז די אידישע 
מצוה פון צדקה ניט נאָר צו געבען דעם אָרעמאן אליין, נאָר זי איז פארבונדען 
מיט "גמילות חסדים", אפילו פאר עשירים, וואָס נויטינען זיר אין אן הלואה. 
די מצוה פון צדקה איז איינגעשלאָסען געװאָרען אין דער פּרשה פון הלוואת 
כספים : אם כסף תלוה את עמי, (שמות כב, כד) -- אוב דו וועסט געלר 
לייען מיין פאָלק, דעם אָרעמאן ביי דיר ; אין א צייט ווען יענער נויטינט 
זיר איז געלד איז עס א מצוות צדקה יענעם צו שטארקען. 


יש לו ואינו רוצה, רוצה ואין לו 


ביי דער מצוה פון צדקה זאָגט די תורה : "השמר לר פּן יהיה דבר עם 
לבבד בליעל לאמר ונו' ורעה עיניך באחיך האביוז ולא תתן לו וקרא עליך 
אל ה' והיה בך חטא (דברים טו, ט). --- דו זאָלסט דיד היטען, טאָמער וועט 
זיין א שלעכטע זאך אין דיין הארץ און דו וועסט זאַנען... און דיין אוינ 
וועט זיין שלעכט קענען דיין פאראָרעמטען ברודער און דו וועסט איהם ניט 
געבעז, ווען ער װועט רופען קעגען דיר צו ג-ט װועט עס זיין צו דיר א זינד. 
עס זיינען פאראן מענשען װאָס ווען עס קומט צו געבען צדקה, ווילען זיי 
זיר ארויסדרעהען מיט פארשידענע מאָטיוען : ערשטענס האָבען זיי א ברו- 
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דער אן אַרעמאז, דערפאר קענען זיי ניט געבען פרעמדע ; צווייטענס איז 
דער אָרעמאן נישט פרום גענוג. ער הויבט אֵן "בודק" זיין די ציצית פון 
יענעם, אוז זוכען אויף איהם עבירות. זאָנט די תורה, "ניין" ! ווען עס קומט 
צו געבען צדקה, דארפסטו ניט נאָכקוקען יענעמס עבירות. "אשרי משבכיל 
אל דל", (תהלים מא) -- וואויל איז דעם, וועלכער האנדעלט וי א משבכיל 
קעגען דעם אַרעמאן, האָט רבי אליעזר געטיימטשט : ווען עס קומט צו העלפען 
דעם אַרעמאן דארפסטו זיין א "משכיל" ; קוק ניט נאָר יענעמס פרומקייט. 
װוי עס איז באקאנט דער מאמר העולם אויף דעם מאמר פון רבי פּינחס בן 
יאיר : ישראל קדושים הן ; יש רוצה ואין לו, ויש שיש לו ואינו רוצה, 
(חולין דף ז, ע"ב) -- ישראל זיינען הייליג : פאראן צווישען זיי אזעלכע 
װאָס ווילען געבען, נאָר זיי האָבען ניט װאָס צו נעבען ; און אויר אזעלכע 
װאָס האָבען יאַ צו געבען און ווילען ניט געבען. איז דאָר שווער צו פארשטעהן 
דעם ענין : מילא, די װאָס האַבען ניט און ווילען געבען איז רעכט אויף זיי 
דער נאַמען פון "קדושים" ; אָבער דער װאָס האָט יאָ, און ניט ניט, מיט 
װאָס איז ער א "קדוש" ? די וועלט ערלויבט זיך צו זאָגען א וויציג װאָרט : 
מען האָט געפרענט רבינו יהודה הנשיא : װאָס איז דער טעם װאָס מען רופט 
דיך "רבינו הקדוש" ? שלא הכניס ידו תחת אבנטו, (שבת דף קי"ח, ע"ב) -- 
ער האָט ניט ועלייגט זיין האנד אונטער'ז נארטעל, אזוי איז אויך דער 
-- להבדי? -- א "קדוש", װאָס האָט יאַ געלד אונטער'ן גארטעל, און וויל 
ניט אריינלייגען די האנד אין קעשענע, און ער מאכט זיך מיט דעם פאר א 
"קדוש", װאָס ער הויבט אָן װי א "הייליגער מענש", צו זוכען ביים אַרעמאן 
. די "עברות" אוז ער וויל זיר פּטר'ן מיט יענעמס שלעכטיגקייט, ניט צו געבען 
צדקה. איז דאָס דער פּשט װאָס די תורה זאָגט : וראה עינר באחיר האביון ; 
--- דו וועסט אַנפאנגען זוכען די שלעכטע מעשים ביי דיין אַרעמעז ברודער, 
"ולא תתן לו" און דורך דעם ווילסטו איהם ניט געבען, ווייל ער איז ביי דיר 
ניט גענוג פרום ! דאריבער זאָלסטו וויסען : וקראָ עליך אל ה' והיה בך 
חטא ; דער רבונו של עולם װועט אַנפאנגען דיר צו אונטערזוכען, װועט ער 
געפינען ביי דיר מעהר עברות און גרעסערע חטאים וי דו זוכסט צו געפינען 
ביים אביון. 

װאָס שייד ווידער די מענשען, װאָס גיבען נישט קיין צדקה, ווייל זיי 
האָבען א תירוץ פון אן אַרעמער משפּחה און זיי ווייזען נאָר ארויס לומרות : 
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אז "עניי עירך קודמין" --- וועגען זיי זאָגט די תורה : "ולא תתן לו", אין 
אמת'ן גיסטו דאָך פאר דיין ברודער אויך ניט, דו ווילסט נאָר זיך ארויס- 
דרייען פון געבען, מיט די פאלשע טענות. 


די תפלות פון אן אַרעמאן 


מערקווירדיג וי דער זהר באציהט זיך זעהר ווארעם צו דעם אַרעמאנ'ס 
תפלה, זיין תפלה שפּאלט די הימלען, און ווערט אָנגענומען פריהער פון 
אלע תפלות ; "דאָ צלותא דאקדימת לכל צלותהון דעלמא, כתיב הכא תפלה 
לעני, וכתיב התם תפלה למשה איש האלקים . . . ותרווייהו שקילין כחר", 
(זוהר וישלח, קלח, ע"ב) -- ווייל אזוי װי עס שטעהט דאַ "די תפלה פון 
אַרעמאן" איז זי גלייר, וי עס שטעהט -- "תפלה למשה איש האלקים". 


שופט = 
די אירישע שופטים 


איז דער היינטיגער סדרה לערנען מיר די דינים פון אידישען לעבען 
אין זייער אייגענעם לאנר. 


"שופטים ושוטרים תתן לר בכל שעריך אשר ה' אלקיר נותן לֶר לשבטך", 
-- די תורה זאָגט אַן דעם איד, ווען דו וועסט קומען אין דיין איינען לאנר 
זאלסטו אויפשטעלען עהרליכע ריכטער און פארוואלטער אז זיי זאָלען רע- 
גולירען דאָס פרידליכע צוזאמענלעבען פון פאָלק און די גערעכטע משפּטים 
פוז דער תורה. אויף דעם זאָגט דער ילקוט : תתן לר -- "ולא לאומות העולם". 
ריכטער און פארוואלטער זאלסטו באשטימען פאר דיר אליין, און ניט פאר 
רי פעלקער פון דער וועלט. װאָס מיינט דער מדרש מיט דער ערקלערונג ? 


אין די שמונה עשרה װאָס מיר דאוונען יעדען טאָג איז פארהאנען די 
תפילה : "השיבה שופטינו כבראשונה ויועצינו כבתחילה והמר ממנו ינון 
ואנחה". -- מיו בעטען צו גיט : קער אונז אום אונזערע שופטים וי מיר 
האַבען דאָס אמאָל געהאט אין אונזער אייגען לאנד, און אונזערע בעל יועצים 
און ראטגעבער זאָלען זיין די זעלבע װי אמאָל ; און נעם אוועק פון אונז 
ליידען און קרעכצען. װאָס איז דער מיין אין דעם צוזאמענשטע? פון די דריי 
פארשידענע ענינים ? 

עס אין א געזעץ פון נאטור, אז יעדער מענש ווארפט די שולר פון 
א דורכפא? אויף דעם אנדערען, דאָס פאָלק ווארפט די שולד אויף די מנהיגים, 
און די פיהרערס ווידער ווארפען די שולד אוים'ן פאָלק. זיי טענה'ז אז זיי 
קאַאָפּערירען ניט מיט זיי צוזאמען. דערפאר װאָס זיי האָבען פארנאכלעסיגט 
די געזעצען, דערפאר איז געקומען אָט די קאטאסטראָפאלע ירידה. איינער 
באשולדיגט דעם אנדערען. און דאָס בעטען מיר אין דער תפלה פון שמונה 
עשרה : אויב דו זעסט אז עס הערשט א ניט צופרידענהייט אין א לאנד 
וועז איינער באשולדיגט דעם אנדערען, זאָלסטו וויסען, אז די שולר נעמט 
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זיר פון ביידע זייטען ; ווען די שופטים זיינען אמת'ע און מיינען צו פאר- 
ווירקליכען דעם דין פון דער תורה, די גערעכטינקייט ; דאן וועלען ביידע 
צדדים זיין צופרידען ; איינער װעט ניט קרעכצען אויף דעם אנדערען און 
איינער װועט ניט באשולדיגען דעם אנדערען "השיבה שופטינו" -- גיב אונז 
די אמאָליגע פיהרערס, אמאָליגע ראטגעבער, װועט שוין ממילא זיין "והסר 
ממנו יגון ואנחה" --- מען וועט אויפהערען צו קרעכצען איינער אויפ'ן 
צווייטען און מען װעט ניט באשולדינען איינער דעם אנדערען. 


דער תורה באנריף פון אידישע שופטים 


װאָס הייסט לויט דער תורה א ריכטיגער שופט ? דאָס ערשטע דארף 
זייז שופטים ושוטרים "תתן לדר" -- אשר ה' אלקיר -- "נותן לך", זאַלסט 
אויסקלויבעזן אזעלכע שופטים װאָס זאָלען דיר געבען דעם : ה' אלקיך ; 
װאָס זאָלען איינפלאנצען ג-טליכקייט אין די הערצער פון פאָלק ; ג-ט זאָל 
זייז ביי זיי טיעף אין הארצען : עס זאָל זיין דברים היוצאים מן הלב ; און 
ממילא וועלען זיי אויך זיין נכנסים אל הלב. 


די צווייטע אויפגאבע דארף זיין : תתן לר, ולא לאומות העולם -- דו 
זאָלסט נעהמען שופטים -- פאר דיר ; -- א רב פאר אידען און ניט או 
טר זאָל געפעלען פאר "גוים" ! אמאָליגע צייטען אז מען האָט געדארפט 
אויסקלויבעז א רב, האָט מען דער עיקר מקפּיד געווען ער זאָל זיין א גרויסער 
כמדן און ירא שמים ; א בעל מדות. היינט אָבער, איבערהויפּט אין די קאָונטרי 
געמיינדעס אז מען דארף אויפנעמען א רב, זוכט מען קודם כל ער זאָל זיין 
א גוטער רעדנער ; און ניט נאָר זאָל ער זיין א גוטער רעדנער, נאָר ער מוז 
זיין באוואוסט אין דער שפּראך פון לאנד. אנשטאט צו פּסק'נען שאלות, זאָל 
ער האַבען א טאלאנט צום רעדען ; אנשטאט ער זאָל זיין א "ירא שמים", 
מוז ער באזיצען פיינע מאנירען און צו זיין העפליד צו די בעאמטע און צו 
די מיטגלידער פון דער געמיינדע. זאָגט די תורה : ניי'ן ; דער אידישער 
שופט, דער אידישער מנהיג רוחני, ווען דו נעמסט איהם אויף, דארפסטו 
זעהן ער זאָל זיין "געטליד" ; פריהער דארף ער זיין א "רב פאר אידען", 
ולא לאומות העולם. 

און דערפאר זאָגט טאקע דער ספרי אויף דעם פּסוק ; לא תטע לך אשרה 
כ? עץ אצל מובח ה' אלקיך ;אזהרה לנוטע אילן ולבונה בית בהר הבית 
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(דברים טז, כא) -- דו זאָלסט ניט פלאנצען א לינדענבוים, קיינערליי בוימער 
נעבעז דעם מזבח פון דיין ניט : דאָס איז אן אזהרה, א ווארנונג אז מען טאָר 
ניט פלאנצען קיין בוים אָדער בויען א הויז אויפ'ז הר הבית. די תורה לערענט 
אונז, אז דאָס אָרט װאָס איז ביי דיר הייליג, דארף עס זיין ביי דיר הייליג, 
ניט צוליב זיין אויסערליכקייט, ניט צוליב זיין נגלאנץ ; דער אָרט דארף זיין 
הייליג צוליב זיין אינהאלט ; וויי? דאָרטען געפינט זיר ג-ט'ס נאָמען, ווייל 
דער אָרט איז א "בית הכנסת", א בית "מקדש מעט", א מקום וואו עס רוהט 
די שכינה ; און אזוי וי מען טאָר ניט פלאנצען קיין בוים אָדער א הויז 
נעבען הר הבית, ווייל מען מאכט מיט דעם װאַכענדיג די שכינה ; זאָגען 
די חז"? דעסנלייכען, אין נאָמען פון ריש לקיש : כל המעמיד דיין שאינו 
הגון כאלו נוטע אשרה בישראל, (סנהדרין דף ז', ע"ב) -- אז דער װאָס 
שטעלט אָן א דיין װאָס איז ניט פּאסיג ; דאָס הייסט, מען נעמט איהם פאר 
א מנהיג רוחני, ניט צוליב זיין תורה, ניט צוליב זיין יראת שמים, ניט צו- 
ליב זיינע שעהנע מעלות, נאָר מען נעמט איהם אויף, צוליב זיינע אויסערליכע 
מעלות, צוליב זיין וועלטליכע בילדונג, צוליב זיין שעהן אויסזעהן, ווייל ער 
רעדט שעהן ; זאָגט די תורה אז דאָס איז די זעלבע עוולה, די זעלבע עבירה, 
וי מען װאָלט געבויט אן עבודה זרה נעבען מזרח. עס איז גורם צו סילוק 
השכינה. 
דער אידישער אידעאל פון גערעכטיגקייט 

צדק צדק תרדוף למען תחיה וירשת את הארץ -- גערעכטיגקייט, 
גערעכטינגקייט זאָלסטו נאָכיאָגען, כדי דו זאָלסט אין דעם זכות לעבען און 
ירש'ענען דאָס לאנד . . . 

זאָגט אויף דעם דער ספרי : מלמד שמינוי הדיינים כדאי להחיות את 
ישרא? ולהושיבם על אדמתם -- דער פּסוק קומט אונז צו לערנען : אין דעם 
זכות װאָס איהר וועט האָבען (גוטע, רש"י) דיינים װעט איהר לעבען און 
ירש'נען דאָס לאנד. דאָס אויפנעהמען די פּאסיגע און כשר'ע דיינים איז ווערט 
ביים רבונו של עולם אויפצולעבען די אידען, און זיי צו ברענגען אין זייער 
קאנד. פארװאָס איז די מצוה אזוי גרויס אז צוליב איהר זיינען די אידען 
זוכה צו קומען אין זייער לאנד ארץ ישראל ? 

די חז"ל דערציילען אונז : מעשה ברבי יוחנן בן ברוקא ורבי אלעזר 
חסמא שהלכו להקביל פּני רבי יהושע בפקיעין, אִמר להם : מה חידוש היה 
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היום נבית המדרש ? וכו', שנת של מי היתה ? שבת של רבי אלעור בן 
עזריה היתה ; ובמה היתה הגדה היום ? -- אמרו לו בפּרשת הקהל. ומה 
דרש בה ? -- הקה? את העם האנשים והנשים והטף וכו'. אֶמַר להם מרגליות 
טובה היתה בידכם ובקשתם לאבדה ממני. (חגיגה דף ג', ע"ה) -- רבי 
יוחנן בן ברוקא און רבי אלעזר חסמא זיינען געקומען מקבל פּנים זיין זייער 
רבי, רבי יהושע ; האָט ער צו זיי געזאָגט : װאָס פאר א נייעס האָט מען 
היינט מחדש געווען אין בית המדרש, וּכו' און וועמעס שבת איז דאָס געווען ? 
(די פראגע וועגען "וועמעס שבת עס איז געווען", באציהט זיך אויף די 
גמרא אין ברכות, נאַכדעם װוי מען האָט צוריקגעגעבען דאָס נשיאות צו רבן 
גמליאל, און מען האָט איינגעטיילט צוויי שבתים פאר ר' גמליא? און איין 
שבת צו רבי אלעזר בן עזריה צו האלטען זייערע דרשות, װוי מיר וועלען 
ווייטער אָנדייטען אויף דעם), האָבען זיי געזאָגט דאָס איז דער שבת פון ר' 
אלעזר בן עזריה ; רבי יהושע האָט זיר ווייטער אינטערעסירט : װאָס איז 
געווען די דרשה אוז װאָס האָט ער דארויף גע'דרש'ענט ? האָבען זיי געזאָגט : 
די דרשה איז געווען אין דער פּרשה פון הקה? את העם, האנשים, והנשים 
והטף (דברים לא, יב)) --- דו זאָלסט איינזאמלען דאָס פאָלק : די מענער, 
די ווייבער און די קליינע קינדער וכו! ; האָט זיך דער רבי אַנגערופען צו 
זיי : א גוטע פּערל האָט איהר געהאט אין אייערע הענט און איהר האָט עס 
געװאָלט באהאלטען פון מיר ! אייגענטליך װאָס איז ר' יהושע אזוי שטארק 
נתפּעל געװאָרען פון די גרויסע דרשה פון פּרשת הקהל, וי די תורה האָט 
געהייסען מיטברענגען די קליינע קינדער כדי זיי צו געבען זיי שכר פאר'ן 
מיטברענגען ? 


דער תירוץ איז גאָר פּשוט. ווען עס קומט פאָר ביי אידען אן עלעקשאָן 
אויפצונעמען א רב, האָט זיר יעדער איינער זיין צד, און יעדער צד האָט זיך 
זיין קאנדידאט, יעדע גרופּע האָט זיך איהר מנהיג. דאמאלסט אויד, וע 
מען האָט געברויכט אויפצונעמען א נשיא פאר אידען, זיינען אויך געווען 
דריי גרופּירונגען ; װי עס ווערט דערמאַנט אין די גמרא (ברכות דף כח), 
עס זיינען געווען דריי קאנדידאטען אויף דער שטעלע : איין צד האָט גע- 
װאָלט אויפנעמען פאר א נשיא טאקע דעם גרויסען רבי'ן, רבי יהושע ; 
אָבער ער האָט געהאט געגנער, ווייל צוליב איהם איז געקומען צו דער פּלוגתא 
געגען ר' גמליאל ; געווען א צווייטער צד װאָס האָט געהאלטען, אז מען דארף 
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אויפנעמען דעם גרויסען גייסטיגען שטערען, װאָס זיין נאָמען איז געווען 
פּאָפּולער מסוף העולם ועד סופו, דעם שארפען קאָפּ, רבי עקיבא ; האָט ער 
אָבער ניט געהאט זכות אָבות ; דאן האָט מנצח געווען דער דריטער צד װאָס 
האָט אויסגעקליבען פאר א נשיא רבי אלעזר בן עזריה ; און נאָכדעם וי 
ער איז געוועהלט געװאָרען אלס נשיא פון אלע אידען האָט ער פארשטאנען 
אז דעם מיעוט, װאָס ער האָט מנצח געווען, זיי דארף מען אויך מקרב זיין, 
ווייל איצט איז ער דאָד דער נשיא פון "כלל ישראל", א רב פאר אלע צדדים, 
איז דאָר די ערשטע אויפנאבע אָנצושלאָגען א טאָן פון "אחדות" פון 
"יהתקרבות" ; מקרב צו זיין ניט נאָר דעם צד װאָס איז געווען פאר איהם, 
נאָר אויד זיינע געגנער. דאריבער האָט ער אין זיין "שבת" געהאלטען די 
דרשה פון די "פּרשת הקהל" ווייל דאָס איז געווען דער הויפּט ציע? פון זיין 
נשיאות. און דאָס מוז זיין אייביג דער יסוד -- דער הויפּט פּרינציפּ פון 
א מנהיג ישראל -- ער זאָל קענען צוזאמען נעהמען אלעמען אונטער איין 
פּאָהן ; ער זאָל פאראייניגען אלעמען צו איין אידעאל. און װי דער גרויסער 
דבי ר' יהושע האָט דאָס געהערט : װוי אזוי ר' אלעזר בן עזריה באנעמט זיר 
אין זיין נשיאות, איז עס איהם געפעלען, און האָט עס באצייכענט אלס א 


"מרנלוות. טובה": 
די אידישע טרייסט 

צו דער היינטינער סדרה, צו דער זעלבער פּרשה אין וועלכער עס ווערען 
געלייגט די הויפּט פּרינציפּען פון אידישער גערעכטיגקייט, און פון אידישע 
דיינים, איז אויך צונעפּאסט די היינטינע הפטרה פון ישעי' הנביא: אנכי 
אָנכי הוא מנחמכם (ישעי' סי' נא) -- איד, איך, על אייר טרייסטען. עס 
איז פארהאנען א מאמר חז"?ל װאָס אין איהם שפּיגעלט זיר אִפּ די אמת'דיגע 
אידישע טרייסט, װאָס מיר אידען, דער היינטיגער דור האָט עס זוכה געווען 
צו דערלעבען. דער ילקוט שטעלט פאָר, אז דער רבונו של עולם וװועט זיך 
ווענדען צו די פעלקער פון דער וועלט, אז זיי זאָלען טרייסטען דאָס אידישע 
פאָלק. וועלען די אידען האָבען א טענה : נאָר אזא לאנגען גלות פון ליידען 
און פּייז, זאָגסטו זיי, די גוים אז זיי זאָלען אונז טרייסטען ? מיר ווילען ניט 
זייער טרייסט ; מיר ווילען דעם טרייסט פון דיר אליין ; ניט פון די פעלקער 
װאָס האָבען אונז געפּייניגט, װאָס האָבען אונז דערדריקט ; זייער טרייסט 
איז פַּאר אונְז בִיטַעֶר. דאמאָלסט וועט השם יתברך זאָגען : אוֹיבַ איהר ווילט 
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טאקע ניט קיין אנדערען טרייסט, נאָר איהר ווענדעט אייך צו מיר ; דאן 
על איד, איך אליין, אייד טרייסטען. דער וואונדערבארער געדאנק שפּיגעלט 
זיר אִפּ אין די פיער הפטורת : ואתחנן, עקב, ראה און שופטים. דער רבונו 
של עולם אפּעלירט צום געוויסען פון די פעלקער פון דער וועלט : איהר, פי- 
בעראלע דעמאָקראטישע פעלקער ; טרייסט דאָס אידישע פאָלק. זעהט וי 
עלענד זיי זיינען. אָהן א לאנד, אִהן באָדען ; טרייסט זיי. זיי זיינען אויך 
בארעכטיגט צו געניסען פון דער ברכה פון דער מענשהייט. -- ותאמר ציון. 
עזבני ה' -- ציון האָט א טענה צום רבונו של עולם : דו האָסט אונז איבער- 
געלאָזט אליין, דו ווילסט אונז ניט טרייסטען ; נאָר װאָס דען ! דו גיסט אונז 
איבער אין די הענט פון די ליבעראלע און דעמאָקראטישע פעלקער ? -- עניה 
סוערה לא נחמה -- די שטורמישע *ציוז", זי ווערט ניט געטרייסט ; זי לאָזט 
זיר ניט טרייסטען מיט קיין פאלשע טרייסט ! און אויף דעם ניט זיי השם 
יתברד א תשובה : אויב איהר זייט רייף גענוג און פארשטעהט, פאנאנדער- 
צוטיילען די אמת'ע נחמה פון א פאלשע נחמה ; דאן ; אנכי אנכי הוא 
מנחמכם -- װעל איך אליין אייר טרייסטען, מיר האָבען דעם געדאנק איבער- 
געלעבט אין אונזער צייט, ווען דאָס אידישע פאלק האָט זיך געטרונקען 
אין אייגענעם בלוט. מיר האָבען פארלוירען דעם רוב בנין ורוב מנין פון אונ- 
זער פאָלק. מיר האָבעז זיר געבעטען ביי דער וועלט : טרייסט אונז, גיט אונז 
א װאָרט פון טרייסט. אָבער דאָס אויער פון דער וועלט איז געווען טויב. 
קיינער האָט ניט געהערט אונזער געשריי ; עס זיינען געווען פאלשע 
טרייסטער ; זיי האָבען געהאלטען, אז ניט "ציון וירושלים" וועט זיין אונזער 
טרייסט ; ניט פון ציון וירושלים װועט לייכטען די ליכט פון פרייהייט פאר'ן 
אידישען פאָלק ; זיי האָבען געגלויבט אין דער פראנצויזישער רעװאָלוציע, 
אז זי וועט ברענגען די פרייהייט פאר אונז אידען ; גלייכהייט, ברידערליכ- 
קייט. די עמאנציפּאציע װאָס פראנקרייך האָט געבראכט פאר אלע פאר- 
שטויסענע, צו אלע ליידענדע, װעט אויד ברענגען ליכטינקייט און האָפנונג 
פאר'ן אידישעז פּאָלק. אָבער די טרייסטער פון אַנפאנג ניינצענטען יאָהר- 
הונדערט, ווען זיי װאָלטען אויפנעשטאנען פון זייערע קברים און װאָלטן געזען 
וי אזוי די אידען זיינען פארניכטעט געװאָרען, װאָלטען זיי פארשטאנען 
װאָס עס מיינט אמת'ע נחמה, און "פאלשע" נחמה. דער גרויסער "נס", 
װאָס מיר האָכען דערלעבט מיט מדינת ישראל, איז געקומען, ניט צוליב דער 
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"טרייסט" פון דער וועלט ; ניט פון די פיהרערס פון די יונייטעד ניײישאַנס -- 
מיר אליין האָבען גענומען דעם גורל אין אונזערע אייגענע הענט ; דאן איז 
געקומען די יונייטעד ניישאָנס און האָט ערקלערט אז מיר זיינען בארעכטיגט 
צ; האָבען אונזער איינען לאנד. ווען מיר װאָלטען ניט דעם 14טען מאי, 1948 
אליין פּראַקלאמירט אז מיר וועלען ניט מוותר זיין אויף קיין שפּאן פון אונזער 
ערד, װאָלט די יונייטעד ניישאַנס ניט געווען ערקלערט אונזער רעכט אויף 
א אידישע מדינה. עס מוז קומען ; אנכי אנכי הוא מנחמכם ; אונזער טרייסט 
מוז קומען פון אונז, דורך אונז, פון אונזער ג-ט ; מלך, צור ישראל וגואלו. 


"יהת 
װי אזוי נבורי ישראל פיהרען מלחמה 


?שמע ישראל" 


והיה בקרבכם אל המלחמה ונגש הכהן ודבר אל העם : ואמר אליהם 
שמע ישראל . . . -- און עס וועט זיין ווען איהר װעט אייר דערנענטערען 
צום קריג זאָל דער כהן רעדען צום פאלק און זאָגען צו זיי : הער צו ישראל.... 
זאָגען אויף דעם די חז"ל : אפילו אין בכם זכות אלא קריאת שמע בלכבד 
כדאי אתם שיושיע אתכם (רש"י) -- אפילו עס איז ניטאָ ביי אייך קיין אנ- 
דערער זכות נאָר דאָס אליין װאָס איהר לייענט די פּרשה פון שמע, זיינט 
איהר ווערט אז ג-ט זאָל אייר העלפען. װאָס פאר א פארבינדונג האָט נצחון 
המלחמה מיט דער פּרשה פון קריאת שמע? 

דער מדרש זאָגט : ממתן תורה זכו לישראל לקריאת שמע, הקדוש ברור 
הוא אֶמר : שמע ישראל - - אנכי ה' אלקיך --- נענו כולם ואָמרו --- ה' 
אלקינו ה' אחד (דברים רבה) --- פון מתן תורה האָבען אידען זוכה געווען 
צו קריאת שמע; ג-ט האָט געזאָגט;: הערט, אידען, איך בין אייער גיט ; האָבען 
אלע געענטפערט און געזאָגט : גדט אונזער ג-ט איז איינער. פון דעם מדרש 
איז קלאָר די פארבינדונג פון די 2 מצוות ; שמע ישראל מיינט װאָס גיט האָט 
געזאָגט: אנכי ה' אלקיך, און די צווייטע מצוה האָבען אידען אליין גענומען 
אויף זיך. דערפאר איז וועגען דער עיקר מצוה קיין פראגע ניט -- אז מען 
איז מחויב, ווייל מיר אליין האָבען זיר אליין פארשאפט די מצוה מיט דער 
תשובה װאָס מיר האָבען געגעבען צום רבונו של עולם. 

אידען אליין האָבען שטענדיג געוואוסט פון זיך אליין אז עס איז נאָר 
דאַ איין גדט אויף דער וועלט, דער רבונו של עולם. די חז"? זאָגען אונז : 
יודעין ישראל שאין ממש בעבודת כוכבים (סנהדרין דף סג, ע"ב) -- אידען 
האָבען געוואוסט אז די עבודה זרה האָט נישט קיין ממש ; אונזערע פרי- 
העריגע דורות האָבען זעהר אָפט זייער לעבען און דאָס לעבען פון זייערע 
קינדער געאָפּפערט כדי דעם ווילען פון זייער הימלישען פּאָטער צו ערפי- 
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לען, און טריי צו בלייבען דעם הייליגען גלויבען פון אונזערע אָבות. אונזערע 
מארטירער האָבען מיט "שמע ישראל? אױף זייערע ליפּען אויסגע- 
הויכט זייערע נשמות אויף די פלאקערענדע שייטערהויפענס אָדער אונטער 
די הענט פון די הענקערס. זייער מאָטאַ איז געווען "יהרג ואל יעבור" -- 
ליבער שטארבען פון די תליונים'ס הענט, איידער ח"ו דעם נאַמען פון ג-ט 
צו פארלייקענען. 

און ניט נאָר ביים שטארבען זיינען אידען געוואוינט געווען צו רופען 
"שמע ישראל", נאָר יעדער לעבענס נערוו פון אידישען פאָלק האָט געהאט אויף 
זיד די חתימה פון שמע ישרא?. דוד המלר זאָגט : כל עצמותי תאמרנה ה' מי 
כמוך (תהלים לה, י) -- אלע מיינע ביינער זאָנען : ה' -- גדט -- ווער איז 
צו דיר גלייר. אייביג האָבען אידען פּראָקלאמירט זייער וואונש אין די צוויי 
ווערטער "ה' אלקינו", נעמט פון אונז װאָס איהר ווילם אָבער אלקינן, 
אונזער ג-ט וועט איר פון אונז קיינמאָל ניט צונעמען. וועגען דעם גרויסען 
מארטירער דעם בעל התניא זצ"?, דערצעהלט א חסידישע אנדה, אז שוין 
אין זיין יוגענד, נאָך איידער ער האָט זיר מתחבר געווען מיט חסידים, פלעגט 
ער אריינפאלענדיג אין התלהבות אויסשרייען: רבונו של עולם, איך וויל 
ניט דיין גן ערז, איך וויל ניט דיין עולם הבא, איך וויל נאָר דיך אליין, 
נאָר דיך אליין, גאָטעני. 

ביי אליהו הנביא שטייט, ווען עס איז געקומען די צייט ער זאָל איבער- 
געבען זיין אמט צו זיין נאַָכפאָלגער אלישע הנביא און אין לעצטען מאַמענט 
זיינען זיי געגאנגען צוזאמען, האָט ער געלערענט מיט אלישע די פּרשה 
פון אחדות השם: סיט דער הייליגער כוונה. אמת, "דו װעסט ניט זיין 
קיין קנאי װוי איך בין עס געוועזען ; די צייט האָט זיר געענדערט, דו וועסט 
זיין מילדער און טאַלעראנטער פון מיר ; אָבער זאָרג וועגען דעם אז די 
קריאת שמע, דאָס "אחדות הבורא?" זאָל בלייבען ! ווייל דאס איז דער יסוד 
אוז קיום האומה". 

אוז ווען מיר זעהען ווייטער אין דער סדרה פון דער װואָך די פּרשה 
פון בן סורר ומורה, א איריש קינד װאָס ווי? ניט וויסעז פון דעם ייסם חיים?, 
די "מעדיצין" װאָס אליהו האָט געװאָלט לערנען דעם ירושלים'ער אינגעל צו 
זאָגען יעדען טאָג שמע ישרא? ; איז דאָס ניט דעם יתום'ס שולד נאָר דאָס 
שטאמט פון "איננו שומע בקול אביו ובקול אמוי" (סנהדריז ס"ג) --- ווייפֿ 
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ער האָט דאָס קיינמאָל ניט געהערט פון פאָטער און פון מוטער, און זיי זאַלען 
איהם דאָס לערנען, פון דער צייט, ווען ער האָט נאָר אָנגעפאנגען צו רעדען. 
די חז"? זאָגען ; א קינד װאָס קען שוין רעדען דארף דער פאָטער איהם לערנען 
דעם ערשטען פּסוק פון קריאת שמע (סוכה דף מ"ב). 

עס איז באקאנט אז דער לובלינער רבי (דער 7"חוזה") זצ"ל, איז 
שטארק פארפאַלנט געװאָרען פון דעם לובלינער שטאָט רב ועמען מען 
האָט גערופען "דער אייזערנער קאָפּ", דער חוזה האָט אָבער שטארק נוהג 
כבוד געווען דעם רב. איינמאָל איז דער חוזה געגאנגען הערען דעם גאון'ס 
א דרשה. פון זיינע פייערדיגע מוסר ווערטער האָט דער עולם אין שוהל 
גענומען שטארק וויינען. נאָר דער דרשה האָט דער רבי געזאָגט צו איהם : 
לובלינער רב, װאָס ווילט איהר נעבאך פון דעם אַרימען פאלק ישראל ? 
װאָס פארביטערט איהר זיין לעבען ? אויב איהר ווילט שוין דוקא מוסר 
זאָגען, זייט מוח? מוסר'ט אִפּ דעם רבונו של עולם אליין. פרעגט איהם פאר- 
װאָס ער פּלאָנט זיין פאלק מיט אזויפיל צרות ? פּועל'ט ביי איהם ער זאָל 
שוין אמאָל אויסלייזען זיין פאָלק פון דעם ביטערען גלות. 

דעם זעלבען געדאנק דריקט אויך אויס תוספות, אין פּרק מקום שנהגו. 
די משנה רעכענט אויס די זאכען װאָס די מענשען פון יריחו האָבען זיך אנ- 
דערש נוהג געווען וי געוויינליר און די חכמים האָבען זיי ניט נעשטערט 
אין זייער מנהג. איינע פון די דריי זאכען איז געווען "וכורכין את שמע" 
--- זיי האַבען איינגעבונדען דעם פּסוק פון שמע, פרענט די גמרא : היכי 
עבדו ? --- וי אזוי האָבען זיי דאָס געטאָן ? אָמֵר רב יהודה, אומרים שמע 
ישראל ה' אלקינו ה' אחד, ולא היו מפסיקין (פּסחים דף נו, ע"א) -- זאָגט 
רב יהודה ; זיי האַבען געזאָגט דעם פּסוק "שמע ישראל" און ניט מפסיק 
געוועז, גיט תוספות דעם פּשט : "לא היו מפסיקין בין שמע ישראל לשם 
דמשמע דאומר לשם שישמע ישראל ויענם? -- זיי האָבען ניט געמאכט 
קיין הפסקה צווישען די ווערטער פון "שמע ישראל" און דעם ה', נאַר גע- 
זאָגט אין איין אָטעם אלע דריי ווערטער; שמע-ישראל-ה'; זיי האָבען 
געזאָגט צו גדט ער זאָל זיר צוהערען צו די טענות פון ישראל. 

די זעלבע כוונה קענען מיר אויך צושרייבען צו די ווערטער פון דעם 
משיח מלחמה "ודיבר אל העם, ואמר אליהם? -- ער זאָל "רעדען" צום 
פאָלק און זיי געבען צו פארשטיין װאָס עס מיינט "שמע ישראל" : -- ניט 
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נאָר אז מיר זיינען מקבל אויף זיר דעם עול מלכות שמים, נאָר מיר זאָלען 
"כורר" זיין, צוזאמען ביידע "מלכות שמים" מיט דעם "שמע ישראל" אינ- 
איינעם און ניט מפסיק זיין צווישען ישרא?-און-ה', כי ה' אלקיכם הוא 
ההולך " עמ כ ם 7 -- די אלע ווערטער פון קריאת שמע גייען צוזאמען 
-- שמ עישר אל ה'-- (ישראל וקודשא בריד הוא חר). אז מיר זאַ- 
גען גלייד די שענסטע באגריסונג און שענסטע ברכה װאָס אונזערע חכמים 
האָבען מתקן געווען : "והתקנו שיהא אִדם שואל את שלום חברו בשם, 
שנאמר וכו' ויאמר לקוצרים ה' עמכם, ואומר : ה' עמך נבור חיל" (ברכות 
דף נד, ע"א) -- מען האָט איינגעפירט אז א מענש פרעגט זיך נאָך ביי זיין 
חבר אויף זיין פריעדען, זאָל ער דאָס זאָגען צוזאמען מיט ג-ט'ס נאָמען, װוי 
בועז האָט באגריסט די שניידערס און געזאָגט "ג-ט איז מיט אייך"; און אזוי 
אויד ביים "גבור חיל? ווען מען באגריסט איהם מיט זיין גרויסען נצחון 
וועז ער קערט זיד צוריק פון דער מלחמה איז די הױיפּט באגריסונג פאר איהם 
געוועזן : "ה' עמר" --- ניט ער אליין מיט זיין "גבורה" האָט נעוואונען די 
מלחמה, נאָר "ג-ט מיט איהם", צוזאמען אינאיינעם. 
/גבורי מלחמה? ביי אידען 

דער גרויסער גאון וראש הדרשנים ר' עזריה פינו זצ"? דערקלערט 
דעם פּסוק אין שיר המקודש (שיר השירים ג, ז) -- אז ארום דעם בעט 
פון שלמה חמלר זיינען געווען זעכציג גבורים פון די גבורי ישׂראל ; דער 
דאַפּעלטער לשון "גבורים" און "גבורי ישרא?" כאראקטעריזירט דעם איי- 
גענארטיגען כאראקטער פון שלמה המלד'ס העלדען ; זיי זיינען נישט בלויז 
| געווען העלדען אין פיזישען זין, נאָר אויך גבורי הרוח, העלדען פון גייסט. 

דער ספרי זאָגט : רבי יוסי הנלילי אומר : מנין שלא יצא למלחמה 
עד שיהיו בו ידים ורגלים ועינים ושנים ? תלמוד לומר ; ולא תחוס עיניר 
נפש בנפש כי תצא למלחמה (ספרי דברים יט, כא) -- רבי יוסי הגלילי 
זאָגט : פון וואנען לערנען מיר ארויס, אז ער זאָל ניט ארויסגיין אין מלחמה 
נאָר מיט גאנצע הענט, פיס, אויגען און ציין ? ווייל?ל עס שטעהט פריהער 
אין דער פּרשה : דיין אוינ זאָל ניט שאנעווען, א נפש פאר א נפש, אן 
אויג פאר אן אויג א. א. װו. דערנאָד שטעהט : כי תצא למלחמה, אזוי זאָלסטו 
געהז איז קריג. די תורה זאָגט אונז אָן אז נאָר געזונטע און שטארקע מענ- 
שען מענען גיין אין קריג. די "אנשי הצבא" מוזען זיין "גבורי מלחמה", 


206 הדרש והרעיון 


קריגס-געשולטע, "מלומדי מלחמה" ; ביי די צבאות (המלחמה) דארף זיין 
בשותפות פון ה' און "עמנו". דער שותף מיט איהם זיינען מיר, אויב מיר 
זיינען גענוג צוגעגרייט צום קריג. 


דער ספרי פארבייט דאָס װאָרט "אויביר", אויף "כנגד" אויביר : מיר 
מוזען קוקען אקעגען דעם פיינט צו זיין באוואפענט מיט אלץ פּונקט אזוי 
װי ער; וראית סוס ורכב: מה הם יוצאים בסוס ורכב, אה אתה צא 
אליהם בסוס ורכב (דברים כ, א). -- קוק דיד גוט איין אין זיינע פערד און 
רייטוועגעז און גיי דו אויך ארויס אזוי מיט פערד און רייטוועגען ; און 
ערשט דאן, ווען אויר מיר זיינען שטארק אזוי װוי די שונאים, אלה ברכב 
ואלה בסוסים, דארפען מיר וויסען, אז דער נצחון באלאננט צו ג-ט ; ואנהנן, 
בשם אלקינו נזכור ---ביי אידען איז דער רבונו של עולם דער קאָמאנדיר- 
איזדטשיף --- ה' איש מלחמה ; עזוז וגבור, גבור מלחמה ! אָנכי ולא יהיה 
לך מפּי "הגבורה" שמענו (מכות דף כג) אמת'דיגע אמונת השם הערט 
זיר נאָר פון די "שטארקע" גבורי ישראל מלומדי מלחמה, 


די *מלחמה? אין דער כנסת 


אונזערע געעהרטע לעזער געדענקען געוויס די טשיקאווע געשיבטע װאָס 
מיר האָבען דערצעהלט וועגען ישראל. אויף א זיצונג אין דער מיליטערישער 
קאַמיסיע פון דער כנסת איז א "דעפּוטאטקע", א שוועסטער פון הרב י. ל. 
מימון, שארף ארױיסגעטראָטען געגען איהר ברודער און גע'טענה'ט בוה 
הלשון : יאַהרען לאנג האָבען מיר געקעמפט פאר פרויען גלייכבארעכטי- 
גונג און מיר וועלען אויר ניט מוותר זיין אויף דער מצוה פון פארטיידיגען 
דאָס פאטערלאנד. דאָ האָט איהר ברודער איהר איבערגעריסען : אלע מצוות 
ווילסטו מקיים זיין, אפשר ווילסטו לייגען תפילין אויך ? -- אויב תפילין 
לייגען איז א מיטעל צו פארטיידיגען ישראל ווילען מיר פרויען ליינען תפילין 
אויר --- האָט זיין שוועסטער איהם אָפּגעענטפערט. 


דער "כלי יקר" (דברים י"ט) זאָגט אונז טאקע אז אָהן "תפילין" קען 


מען די מלחמה ניט געווינען; וױיל דער עיקר זכות פון "שמע ישראל" 
מיינט "תפילין". די חז"?ל זאָגען : כל הקורא קריאת שמע בלא תפילין כאילן 
מעיד עדות שקר בעצמו (ברכות דף י"ב, ע"ב) -- דער װאָס לייענט קריאת 
שמע אֶהן תפילין איז גלייך צו איינעם װאָס זאָגט פאלש עדות אויף זיך 
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אליין ; אויר זאָנען חז"ל אויף דעם פּסוק אין דער סדרה : וראו כל עמי 
האַרץ כי שם ה' נקראָ עליך ויראו ממך (דברים כח, יב) -- עס וועלען זעהן 
אלע פעלקער פון דער ערד אז ג-ט'ס נאָמען איז גערופען איבער דיר און זיי 
וועלען מוראָ האָבען פאר דיר --- אלו תפילין שבראש (מנחות לה, ע"ב) ----- 
דאָס מיינט זיי וועלען דיר זעהן אָנגעטאָן אין תפילין אויפ'ן קאָפּ דאמאָלסט 
וועלען זיי, דיינע שונאים מוראָ האָבען פאר דיר. ברודער און שוועסטער 
אין כנסת האָבען קענטיג פארזעהן אָט דעם "כלי יקר", אז צו פארטיידינען 
ישראל מוז מען טאקע האָבען די מצוה פון תפילין. 


בי הב ה 
די באדייטונ; פֿון ביכורים 


צוויי וויכטיגע מצוות װערעז דערמאַנט אין דער היינטיגער סדרה -- 
"הבאת ביכורים" וײביעור המעשרות", דאָס כרענגען פון ביכורים : ווען א 


איד פלאנצט א װײינגאָרטען און דערזעהט א שעהן רייף-געװאָרענעם בינטעל 
וויינטרויבען, אָדער א צייטיגען מילגרוים, דארף ער עס ארומבינדען מיט 
גראַז אָדער מיט א שנירעל און עס מקדיש זיין, אויסרופענדיג אז דאָס דאָזיגע 
בינטע? וועט זיין ביכורים. די צווייטע מצוה איז "ביעור המעשרות" --- דאָס 
הייסט, אז ער האָט לויט'ן דין געגעבען די מעשרות װאָס די תורה 
האָט איהם פארפליכטעט, נעמליך ; תרומה, מעשר ראשון, מעשר שני, 
און מעשר עני. 

אָט די ביידע מצוות האָבען אן עהנליכקייט דערמיט, װאָס ביי ביירע, 
ווען מען איז זיי מקיים, דארף מען מאכען א ספּעציעלע דערקלערונג, 
ביי ביכורים דארף מען לייענען די פּרשה פון "ארמי אובד אבי" און ביי 
ביעור המעשרות איז דאָ דער דין פון "וידוי'"; מען מוז זאָנען: "בערתי 
הקודש מן הבית", איר האָב געגעבעז תרומות ומעשרות װוי דער דין איז. 

הגם די ביידע מצוות קומען צום אויסדרוק אויך דורך דעם לייענען די 
פּרשה אוז זיר מתודה זיין, דאָר איז פאראן א גרויסער אונטערשיעד. די פּרשה 
פוז ביכורים מוז געלייענט ווערען אין בית המקדש דוקא (לפי הרמב"ם יוצאין 
בקריאה אפי' שלא במקדש) אין לשון הקודש. און דער דין פון וידוי ביי 
מעשרות קען געזאָגט ווערען אין יעדער שפּראד. נאָך א חילוק געפינען מיר 
ביי די ביידע מצוות, דאָס די פּרשה פון ביכורים ווערט געלייענט בקול רם --- 
הויר, יעדער זאָל הערען, און דער וידוי ביי מעשרות מעג זיין בלחש --- שטיל. 
וי די גמרא זאָגט : רשבי"א אדם אומר שבחו בקול נמוך וגנותו בקול רם --- 
וכו' ל"ת גנותו אלא אימא צערו (סוטה ל"ב), א מענש רעדט וועגען זיינע 
מעלות מיט א נידעריגער שטימע, און וועגען זיין װעהטאָג מיט א הויכער 
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שטימע, אלע זאָלען הערען. (שבחו --- לא עברתי ממצותיך וכו'; צערו -- 
צרת לבן צרת מצרים, רש"י שם). 

אייגענטליד ווייסעז מיר פּונקט פארקערט, אז מענשען האָבען דוקא ליעב 
צו רעדען וועגז זייערע מעלות אין דער עפענטליכקייט, און וועגן אייגענע צרות 
און ליידען שעמט מען זיך צו דערצעהלען, מען האלט דאָס ביי זיך אין הארץ. 

עס איז פאראן א גרויסער אונטערשיעד פון דער מצוה פון ביכורים און 
ביעור המעשרות. ביכורים אין א פאָלקס יום-טוב, ביכורים אין געווען א 
הערליכע פאָלקס-דעמאַנסטראציע, איז וועלכער עס האָבען זיר באטייליגט אלע 
עלעמענטען פון פאָלק צו פיהרען די ביכורים קיין ירושלים אין בית המקדש 
מיט פּראכט און גלאנץ, װוי עס ווערט דייטליד דערצעהלט אין מסכת ביכורים, 
ביכורים. 

אנדערש איז אָבער געווען די מצוה פון וידוי המעשרות. עס האָט ניט 
געטראָגען קיין פּאָלקס-כאראקטער, נאָר אן אינדיווידועלע מצוה פאר יעדען 
יחיד באזונדער. ער האָט געדארפט שטי? און באשיידען אויסניסען זיין הארץ 
אין בית המקדש און מיט אויפריכטינקייט דערקלערען אז ער האָט 
ניט פארשוועכט די מצוה פון צדקה, אז ער האָט ניט פארגעסען דעם לו, 
דעם יתום ואלמנה, און ער האָט װי עס באדארף צו זיין אָפּנעהיט די דינים 
פון תרומות ומעשרות. 

און ווייל ביכורים האָט געטראָגען דעם כאראקטער פון א פאָלקס יום-טוב, 
דערפאר איז דער דין אז די מצוה פון ביכורים קען מען נאָר מקיים זיין 
אין דעם אייגענעם לאנד, אויף דעם אייגענעם באָדען, װוי עס שטעהט אויף 
דעם פּסוק וירשתה וישבתה בה, "שכל מקום שנאמר ביאה ומושב אינו אלא 
לאחר ירושה וישיבה" (קידושין ל"ז), דאָס הייסט : מיר לערנען ארויס פון דעם 
פּסוק, אז ביכורים איז מען נאָר מחויב נאָך דעם אייננעהמען און צעטיילען 
דאָס לאנד. 

נאָר א פאלק װאָס האָט א פרייען הימע? און פרייען באָדען, װאָס קען 
געניסען פון זיינע אייגענע יגיע כפּיו, װאָס קען זיר באריהמען פאר דער 
וועלט מיט זיינע אייגענע דערגרייכונגען און פלייסונגען, איז בארעכטיגט 
זיר צו פרעהען מיט'ן גוטס װאָס דער רבש"ע האָט איהם געשענקט. וי עס 
שטעהט: "ושמחת בכל הטוב אשר נתן וכו' ?. און דערפאר פארשטעהען 
מיר פארװואָס די תורה האָט מחייב געווען צו דערמאַנען די ביטערע עראינערונ- 
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גען און ליידען װאָס אידען האָבען איבערגעלעבט פון לבן הארמי און גלות 
מצרים דוקא אין דער צייט ווען דאָס פאָלק האָט דערגרייכט דעם עקסטאז 
פון שמחח און גייסטיגע צופרידענהייט װאָס האָט געהערשט ביי דעם גרויסען 
יום-טוב פון ביכורים. דער דין פון ביכורים איז דאָך פארבונדען מיט שמחה 
און שירה, פרייד און געזאנג, וי עס ווערט דערמאַנט (ערכין י"א און פּסחים 
175), טאָ װאָס פאר א טעם האָט די שמחה, ווען מען דערמאָנט זיך אין די 
ביטערע טעג פון גלות מצרים, און װאָס פאר א שירה קען דאָס זיין ווען 
מעז דערמאַנט זיד וועגען די ביטערע צרות װאָס יעקב אבינו האָט געליטען 
פון לבן ? 

נאָר פרייהייט איז דער גרעסטער גליק פון א פאָלק. פרייהייט איז די 
קרוֹין פון דער מענשהייט און צירונג פון דער תורה. דאָס ערשטע געבאָט 
פון די עשרת הדברות איז א הייליגער רוף צו פרייהייט. ג-ט האָט פאר- 
בונדען זיין גרויסקייט מיט יציאת מצרים, וויי? יציאת מצרים איז די גאַלדענע 
קייט וועלכע נעמט ארום אלע מצוות פון דער תורה. אָבער ווען קען א פאלק 
אָפּשאצען די וויכטיגקייט פון פרייהייט ? נאָר ווען מען דערמאַנט זיך אין 
די ביטערע מאָמענטען פון גלות. אין מיטען פון דער גרעסטער שמחה, ווען 
דאָס פאָלְק פייערט דעם יום-טוב פון זיין נאציאַנאלער זעלבסטשטענדיגקייט, 
איז "וענית ואמרת" --- בהרמת קול, אז אלע זאָלען דערהערען ; פרייהייט 
איז א גליק װאָס איז שווער צו געווינען און לייכט צו פארלירען. 
דערמאַנט זיך איצט --- ווען איהר זייט אויף אייער אייגענעם באָרען -- 
וועגען די צרות פון א לבן ארמי, װעט איהר קענען אָפּשאצען דאָס גליק 
פון פרייהייט. 

דער גלות הויבט זיך אָן זיס און ענדיגט זיך ביטער 

לבן הארמי איז געווען א מענש װאָס האָט געדינט צו צוויי אידעאלען, 
א פּוסח ע? שתי הסעיפּים. ווען אליעזר איז געקומען מיט די רינגען און 
אוירינגלעך אין זיינע הענט, האָט איהם לבן באגעגענט מיט א פריינדליכען 
פּנים : בוא, ברור השם ! קום, געבענשטער פון ג-ט ! לבן האָט געזאָגט "מר" 
יצא הדבר" --- שטענדיג האָט ער געהאלטען ג-ט'ס נאָמען אויף זיינע ליפּען. 
און פון דער צווייטער זייט, ווען רח? האָט צוגע'גנב'עט די בילדער פון 
עבודה זרה, האָט לבן געשריגען "למה גנבת את אלהי4? װאָס האָסטו 
גע'גנב'עט מיין גאָט? נאָר אזא וואקעלדיגע באשעפעניש וי לבן הארמי, 
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װאָס פון איין זייט האָט ער געדינט די עבודה זרה און א צווייטען מאַמענט 
האָט ער דערמאַנט ג-ט'ס נאָמען, אזא מענש האָט אַנגעטאָן די גרעסטע צרות 
דעם בית יעקב. אונזער גלות האָט זיך ניט אָנגעפאנגען מיט צרות, 
מיט פּאַגראָמען. יעדער גלות-פּראָצעס איז א לאננזאמער, דערפאר עסט מען 
חזרת פאר דעם אָנדענק פון גלות מצרים, װאָס איז "תחילתו מתוק וסופו 
מר" (ירושלמי, פּסחים). 

דערפאר איז ביי ביכורים דער דין, אז מען זאָל דערצעהלען די גע- 
שיכטע פון די גלות טעג און גאולה טעג, אין דער אייגענער שפּראך -- 
לשון הקודש, די שפּראך װאָס לייגט דעם חותם פון דער אייגענארטיגקייט 
און זעלבסטשטענדיגקייט פון אידישען פאָלק. אנדערש איז אָבער די מצוה 
פון ביעור המעשרות אָדער צדקה געבען. די סאָרט מצוה קען מען ניט יוצא 
זיין מיט רעדען הויך אָדער פּראָקלאמאציעס. ווען עס קומט צו שטיצען דעם 
אַרימאן, - צו העלפען דעם שוואכען, צו בויען דיין לאנד, זאָלסטו רעדען װאָס 
וועניגער און געבען װאָס מעהר..., זאָלסט רעדען װאָס שטילער און געבן 
װאָס מעהר בלחש.. רעד אין וועלכער שפּראך דו ווילפט, אבי גיב,,. 


דריי באדינגוננען פון יעדער מצוה 

דערפאר געפינען מיר ביי דער מצוה פון ביכורים דעם פּסוק פון "ועתה 
הנה הבאתי". זאָגט דער מדרש : ועתה --- לשון מיד, הנה --- לשון שמחה, 
הבאתי --- משלי (מדרש תבא). די דריי באדינגונגען דארפען זיין ביי יעדער 
מצוה : א מצוה דארף געטאָן ווערעזן באלד, א מצוה מוז געטאָזן ווערען מיט 
צופרידענהייט, און א מצוה מוז קאַסטען געלט -- אייגען געלט. שמחה ביים 
|טאַן א מצוה צייגט, אז מען פארשטעהט אָפּצושאצען די חביבות פון דעף. 
מצוה, "ששים ושמחים לעשות רצון קונם". 

דערפאר געפינען מיר אזא שרעקליכע תוכחה מיט אזויפיל גרויזאמע 
קללות, װאָס ווערען דערמאַנט אין דער היינטיגער פדרה --- אָבער פארװואָס 
מען האָט פארדינט אזעלכע קללות שטעהט בפירוש: "תחת אשר לא עברת 
את ד' אלקיך בשמחה" (תבא), ווייל דו האָסט ניט געדינט דעם רבש"ע מיט 
שמחה און פרייד, אין פלוג, געפינען מיר ניט קיין איין מצוה אין דער תורה 
עס זאָל שטעהן א מצות עשה מען זאָל דינען דעם רבש"ע מיט שמחה -- 
פארװאָס קומט אזא גרויסע תוכחה פאר ניט דינען דעם רבש"ע בשמחה ? 
דער תירוץ איז, לויט דער אלעקסאנדערער רבי, אז ווען א מענש טוט א 
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מצוה קאלט, אִהן באגייסטערונג, איז א סימן אז דער מענש פארשטעהט ניט 
די נשמה פון דער מצוה. שמחה איז דער אויסדרוק פון פארשטעהן און אִפּ- 
שאצען די מצוה. די גרעסטע קללה איז, אז מ'טוט די מצוה ווֹי אן אָפּקומעניש, 
אִהן א רוח חיים. וחי בהם ! -- זאָגט די תורה. די מצוה דארף דיר געבען 
לעבען, צופרידענהייט. "תורת ד' תמימה משיבת נפש" -- אימתי היא 
תמימה ? ווען הייסט די תורה גאנץ? בוזמן שהיא משיבת נפש! װען זי 
| ברענגט צופרידענהייט. 

יעדער גלויבינגער איד ווייסט, אז אונזער תורה איז אייביג און אז איהר 
אינהאלט באציהט זיד צו דער אייביגקייט. ווען די תורה לערענט אונז אין 
דער היינטיגער סדרה װאָס עס דארף פּאסירען נאָכדעם וי די אידען וועלען 
זיר באזעצען אין ארץ ישראל, מיינט דאָס פאר אלע צייטען; פאר דעם 
ערשטען אידישען אריינקומען אהין אונטער יהושע'ן; פאר דעם צוריקקעהר 
צו ארץ ישרא? פון גלות בבל אונטער דער פיהרערשאפט פון עזרא ונחמיה ; 
און פאר דעם היינטיגען "כי תבוא אל הארץ". 

ביכורים היינטס 

די גאנצע גרויסע א י ד י ש ע ועלט מיט אלע אונזערע פריינד- 
ליכע ליבעראלע פעלקער האָבען זיר געפרעהט מיט אונז ווען עס איז פּראַ- 
קלאמירט געװאָרען דער טאָג פון אידישער זעלבסטשטענדיגקייט, די אנט- 
שטעהונג פון "מדינת ישרא?", ווען אונזער יונגע מדינה, וועלכע איז איצט 
צייטיג געװאָרען האָט אָנגעפאנגען נושא פּירות זיין -- מיר האַבען מקיים 
געווען דעם וענית ואמרת בהרמת קול, למהדרין מן המהדרין --- מיר האָבעןז 
איינגעאַרדענט פייערונגען אין דער גאנצער אידישער וועלט לכבור דער 
גרויסער שמחה. אָבער מיר מוזען געדענקען, דאָס נאָך "הבאת ביכורים" 
קומט נאָך א מצוה --- וועלכע איז איצט וויכטיגער װי די ערשטע -- די 
מצוה פון ביעור המעשרות, פון פּראָדוקטיווער ארבייט פאר דעם בנין הארץ, 
צו שטארקען יעדען עלעמענט אין ארץ ישרא? אין עקאָנאָמישען זינען און 
אויך אין גייסטיגען זינען. 

דערפאר דארף זיין די ערשטע פליכט צו אנערקענען די רעליגיעזע 
פיהרערשאפט פון די כהנים ולוים, און דעם רעליגיעזען צענטער, וועלכען 
דער רבש"ע װעט אויפשטעלן -- דעם בית המקדש אין 'רושלים; צו 
ברענגען אהין דאָס ערשטע און דאָס בעסטע פאר די גייסטיגע רעליגיעזע 


הדרש והרעיון 303 


פּאַרשטעהער ; ביכורים, תרומה ומעשר פאר די כהנים ולוים, און מעשר 
עני און צדקה פאר די נויטבאדערפטיגע הילפלאָזע פרעמדע, יתומים און 
אלמנות, כדי אלע אִהן אויסנאהם זאָלען קענען מקיים זיין: "ושמחת בכל 
הטוב אשר נתן לך ד' אלהיד ולביתר, אתה והלוי והגר אשר בקרבד", און דו 
זאָלסט זיר פרעהעז מיט דעם אלעם גוטען, װאָס גיט דיין גיט האָט דיר 
געגעבען און דיין הויז, דו און דער לוי (דיינע גייסטיגע פיהרער), און דער 
עלענדער צווישען דיר! "ואכלו בשעריך ושבעו", אין אלע דיינע שטעט, 
זאַלען אלע עסעז צו זאט. 

אוז וועז די תורה אפּעלירט צום פאָלק צו שטארקען די לוים מיט מעשרות, 
רעדט אויך די תורה וועגעז די היינטיגע לוים, וועגען די היינטינע "שומרי 
המקדש", װאָס היטען אז דאָס ליכט פון תורה זאָל שיינען פון ציון וירושלים 
פאר דער גאנצער וועלט -- וי דער רמב"ם זאָגט: ולא שבט לוי בלבד 
אלא כל איש ואיש מכל באי עולם אשר נדבה רוחו אותו וכו' לעמוד לפני 
ד' וכו' ופרק מעל צוארו עול החשבונות הרבים אשר בקשו בני אדם, הרי זה 
נתקדש קדש קדשים, ויהי' ד' חלקו ונחלתו לעולם ולעולמי עולמים וכו' 
(רמב"ם פּי"ג מהל' שמיטה ויוב?). 

נישט נאָר דער שבט לוי איז בארעכטיגט, לויט'ן רמב"ם, צו די דינים 
װאָס געהערט צום לוי, נאָר יעדער מענש װאָס זיין גייסט וװועט איהם 
דערהויבען צו שטעהן פאר דעם רבש"ע און דינען איהם, און אראָפּוואר- 
פּען פון זיר אלע מאטעריעלע פּראָבלעמען מיט װאָס דער מענש באשעפטיגט 
זיר. דער מענש װאָס קאָנצענטרירט זיך נאָר אויף דעת ד' ווערט געהייליגט, 
בבחינת קודש קדשים --- דאָס היילינסטע אין דער וועלט, אזוי ווייט אז דער 
רבש"ע זאַנט, אז איך און מיין נחלה וועלען זיין דיינם, 
אָט די מצוה פון ביעור המעשרות מוזען מיר מקיים זיין ניט דורך 
שטורעם, דורך רייד, נאָר ב ?ח ש, שטילערהייט אָבער ערנסט, צו שטארקען 
די הענט פון די בויער, װאָס האָבען אונז געגעבען די מעגליכקייט אז מיר 
זאַלען קענעז פייערען דעם יום-טוב פון ביכורים, דאָס ערשטע מאָל נאָך צוויי 
טויזענט יאָהר. וועז מיר וועלען זיר ניט באנוגענען בלויז מיט "וענית ואמרת", 
נאָר מיר וועלען אויר קענען זאָגען דעם "בערתי הקורש מן הבית", דאן וועלען 
מיר קענען זאָגען די הערליכע תפילה פון "השקיפה ממעון קדשר מן השמים 
וברדך את עמך ישרא? ואת האדמה אשר נתת לנו", וי דער ספרי טייטשט עס 
שוין אויס : "עשינו מה שגזרת עלינו אף אתה עשה מה שהבטחתנו" (ספרי, 
תבא). מיר האָבען געטאָן אונזערס און מיר בעטען ביי דיר, רבש"ע, טוה דו 
דיינס ! 


נצביםיוי;ף 
אידישע ערציאונג 


מיר שטייען איצט ביים לעצטען שבת פון יאַהר און מיר גרייטען זיך 
אויפצונעמען דאָס נייע יאָהר, הבע"ל. די טעג זיינען די פּרשת דרכים, ווען 
מיר געזעגענען זיר מיט'ז אלטען יאֶהר און מיר געפינען זיך אין א צייט 
פון "בכסה ליום חגנו" --- ווען אלץ איז נאָר פארהוילען פאר אונז. די טעג 
זיינען ביי אונז טעג פון "חשבון הנפש", מיר דארפען אויסרעכענען װאָס 
מיר האָבען פארפעלט צו טהאָן דאָס פארנאנגענע יאָהר, בכדי מתקן זיין אין 
קומענדען יאָהר. 


היינטיגען שבת ביינאכט וועלען טויזענטער אידען זיר צוזאמענקומען 
אין די שוהלען אויסגיסען זייער הארץ פאר דעם אלמעכטינען ביי סליחות, 
זאגענדינ די תפלה : עשה למען תנוקות של בית רבן, דאָס איז איינע פון די 
תפלות װאָס מען קען ניט יוצא זיין מיט זאָנען אליין, צו דער תפלה מוז מען 
אויר טאָהן פּראקטישע מעשים, וי דער נביא ירמיהו זאָגט : "קומי רוני 
בלילה וכו' על נפש עולליר העטופים ברעב בראש כל חוצות" (איכה ב' י"ט) 
--- שטעה אויף און זינג ביינאכט און גיס אויס דיין הארץ וועגען די קינדער- 
לעד װאָס וואלגערען זידך הונגעריג אין די גאסען. אוױיף דער נביא'ישער 
שפּראד, ווערט דער גייסטיגער הונגער און דורשט אויך אָנגערופען "הונגער".. 


אין אָט די ערנסטע טעג פון סליחות שטעהט פאר אונז די וויכטיגסטע 
פּראָבלעם איבער וועלכער יעדער יחיד און כלל? דארף זיר ערנסט באטראכטען, 
דאָס אין די פראגע ווענען דער צוקונפט פון אידישען פאלק -- חינור 
הבנים. זייט אידען זיינען א פאָלק איז דער "והגדת לבנד" געווען דער פונ- 
דאמענט פאר קיום התורה והאומה. עס איז קיינמאָל ניט געווען ביי אידען 
קיין וויכטינגערע אויפנאבע, װוי די פּראָבלעם פון ערציהען אידישע דורות, 
דאָס איז שטענדיג געווען אונזער היילינסטע אויפגאבע אין לעבען. "מפּי 
עוללים ויונקים יסדת עוז להשבית אויב ומתנקם" (תהלים) --- פון די מיילער 
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פון אונזערע קליינע קינדערלאך האָסטו געגרינדעט דיין שטארקייט אום צו 
ברעכען אונזערע שונאים און די װאָס ווילען נעמען נקמה אין אונז. 


די אידישע פעסטונג 


די אידישע גבורה באשטייט ניט אין איהרע שטארקע פעסטונגען אָדער 
מאָדערנע כלי משחית, די אידישע פעסטוננען זיינען, די חדרים, די תלמוד 
תורה'ס, די ישיבות --- "אום אני חומה --- זו תורה" (בבא בתרא דף ז' ע"ב)--- 
אונזערע ארמייען זיינעז די תלמידים פון תלמוד תורה'ס און ישיבה בחורים, 
אונזערע גענעראלען זיינען אונזערע גדולי תורה, אונזערע וואפען זיינען אונ- 
זערע מצוות און הויכע אידעאלען פון דער תורה, מפּי עוללים ויונקים יסדת עוז 
-- איז עוז אלא תורה --- די אמת'ע שטארקייט פון אונזער פאָלק איז פארבונ- 
דען מיט דער ערציאונג פון אונזערע קינדער, פון איבערלאָזען ריכטיגע נאָכ- 
פאַלגער װאָס זאָלען שמידען די גאָלדענע קייט פון אונזער אייביגקייט --- כל 
המניח בן כמותו כאלו לא מת -- ווען איינער לאָזט איבער א קינד װאָס 
געהט אין זיין וועג איז פּונקט װוי ער לעבט אייביג. דאָס איז אויר אמת ביי 
א פאלק װאָס מוז איבערלאָזען נאָכפאָלגער. 


ווען מען וויל וויסען די גרויסקייט און שטארקייט פון א פאָלק, דארף 
מעז געהן און זעהן זיינע קולטור אנשטאלטען, זיינע חדרים און תלמוד תורה'ס. 
ווען מען װיל אָפּשאצען די מאָראל פון א פאָלק, מוז מען זיך צוקוקען צו 
זיין יוגענד. די יוגענד איז דער באראַמעטער, װאָס ווייזט אין וועלכען צו- 
שטאנד דאָס פאָלק געפינט זיך. צי איז דאָס א מצב פון ימי עליה אָדער 
פארקערט --- ימי ירידה. די יוגענד אין דער "דופק" װאָס ווייזט צי דאָס 
הארץ פון פאלק איז געזונט און נאָרמאל אָדער שוואך און פארקריפּעלט. 
"ויהי כי זקן שמואל" --- פרעגט די גמרא ומי סיב כולו האי, והלא לא הי' 
אלא בן נ"ב שנים ? (תענית ה') -- עס שטעהט, אז שמואל אין אלט גע- 
װאָרעז, פרעגט די גמרא : ער איז דאָך מעהר ניט אלט געווען װוי 52 יאֵהר ? 


דער תירוץ איז אז אודאי א 89 יעהריגער מענש הייסט ניט אלט, אָבער 
די קינדער װואָס רעספּעקטירען נישט דעם טאטענס אידעאלען, די קינדער 
װאָס קוקען אויף דעם טאטען וי אויף אן "אלד פעשאַן מען", קינדער װאָס 
קוקען מיט ביטול אויף דער טראדיציאָנעלער פראגאנגענהייט, ביי זיי אין 
דער טאטע פאררעכענט פאר אן אלטען. 
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דערפאר ווייל ביי שמואל'ן שטעהט ולא הלכו בניו בדרכיו =-- דערפאר 
ויהי כי זקן שמוא? --- ביי זיי האָט ער געהייסען אלט, די קינדער האָבען 
איהם געמאכט א רעפּוטאציע אלס זקן, 


וועגען דער יוגענד וועלכע פארווארפט די אלטע שטרעמונגען פאר די 
נייע-- זאָגט די תורה : כי תוליד בנים ובני בנים ונושנתם בארץ והשחתם 
ועשיתם פּסל תמונת כל וכו' (דברים ד') --- ווען דו וועסט געבאָרען קינדער 
און אייניקלאד און וועסט זיין אין אזא לאנע װאָס ונושנתם באַרץ -- װאָס 
דער טאטע װועט ווערען פאררעכענט פאר אן "אלטען" והשחתם -- דאָס איז 
שוין די גרעסטע פארדאַרבענקייט. ועשיתם פּסל תמונת כ? -- יעדער 
מין עבודה זרה וועט ביי דיר זיין פארהייליגט, יעדען פרעמדען וועסטו פאר- 
הייליגען און יעדען אייגענעם וועסטו דערווייטערען אפילו דיין אייגען 
בלוט און פלייש. אויף דעם זאָגט די תורה : העדותי בכם היום את השמים 
ואת הארץ, כי אבד תאבדון מהר (דברים ד') -- אזא גייסטיגער צושטאנד 
ווען די יוגענד פארגעטערט פרעמדע און דערווייטערט אייגענע, מוז פיהרען 
צו א גייסטיגער ירידה. 

יחיד און צכור 


וי אזוי קענען מיר היילען אָט די וואונד ? וי אזוי קענען מיר דערנענ- 
טערען אונזער יוגענד צו אונז ? אויף דעם געפינען מיר א לעזונג אין דער 
היינטיגער סדרה "אתם נצבים היום כלכם לפני ד' אלקיכם, ראשיכם שבטיכם 
זקניכם ושוטריכם כל איש ישראל, טפּכם נשיכם וגרר אשר בקרב מחניך . . . 
-- היינט שטעהט איהר אלע פאר ג-ט, אייערע שבטים, אייערע אלטע, אייערע 
קינדער און אייערע גרים . .-. 


ווען משה רבינו וויל זיר געזעגענען מיט'ן פאָלק דערמאַנט ער יעדען 
עלעמענט באזונדער פונ'ם אידישען פאָלק. ער פארגעסט אפילו ניט צו דער- 
מאַנען דעם האַָלץ העקער, די קליינע קינדערלער. פרעגען די מפרשים : פאר- 
װאָס דארף שטיין דאָס װאָרט "כולכם" ? ער האָט דאָך אויסגערעכענט אלע 
עלעמענטען ? נאַר דער ענטפער איז אז דאָס אידישע פאלק איז צוגעגליכען 
געװאָרען צו 2 זאכען : צו שטערען פון הימעל, ככוכבי השמים, וכעפר הארץ, 
און צו שטויב פון ערד, די אייגענשאפט פון שטערן איז אן אינדיווידועלע. 
יעדער שטערן איז א וועלט פאר זיך, יעדער שטערן האָט זיין אייגענארטיגע 
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חשיבות. אנדערש איז מיט שטױיב; די שטארקייט פון שטויב אין אז 
זיי האלטען זיר צוזאמען. 
א ווען משה רבינו האָט געװאָלט געזעגענען זיך מיט'ן אידישען פאָלק 
פאר זיין טויט, און האָט געװואָלט זיי לאָזען א פּראַגראם פאר דער צוקונפט 
פון פאָלק, האָט ער אונטערגעשטראַכען אין זיין געזעגענונגס רעדע די וויב- 
טינקייט פון 2 עלעמענטען: פון דעם "כולכם" און "יחיד". יעדער יחיד 
באזונדער קאָן ביישטייערען צום וואוילזיין פון פאָלק כפי יכולתו וכפי השגתו, 
דער שוואכסטער און קלענסטער ביים אידישען פאלק קען אויך ביישטייערען 
פיעל פאר דעם דערגרייכונג פון גאנצען פאָלק. יעדער איד איז א שטערן 
װאָס לייכט אין זיין אייגענער וועלט, אָבער אין דער זעלבער צייט קאַן 
דער גרעסטער יחיד, וי וויכטיג ער זאָל ניט זיין, ניט אזויפי? ביישטייערען 
פאר'ז אידישען פאלק מיט זיין אָפּגעזונדערטקײט װוי מיט זיין צוזאמענאר- 
בייט מיט'ז צבור. 

און דאָס, זאָגט דוד המלד, איז דער אונטערשייד פון אונז און אנדערע 
פעלקער "אזכיר רהב ובבל ליודעי הנה פּלשת וצר עם כוש, זה ילד שם. ולציון 
יאָמר איש ואיש ילד בה והוא יכוננה עליון". (תהלים פּ"ז) -- איד דערמאָן 
רהב און בבל פאר מיינע באקאנטע, אָט איז פּלשת, און צור מיט כוש, דער 
דאַזיגער איז אין איהר געבוירען געװאָרען. אָבער פון ציון ווערט געזאָגט 
דער און יענער איז דאָרטען געבאָרען געװאָרען, און דער אויבערשטער בא- 
פעסטיגט זיי. 

דוד המלד ווייזט דאַ דעם אונטערשיעד פון וועלטליכען באגריף וועגען 
יחיד און דעם אידישען באגריף. ביי די פעלקער רעדט מען ניט פון יחיד נאָר 
פון פאָלק. זיי דערמאַנען נאָר דאָרט רהב און צור, פּלשת, צור און כוש --- 
דער יחיר שפּילט קיין ראָלע נישט, ער ווערט איינגעשלונגען אין פאָלק, אָבער 
ולציון יאמר --- וועגען ציון ווערט געזאָגט איש ואיש ילד בה -- דער יחיד 
איז אין איהם געבאָרען, יעדער יחיד האָט א געוויסע אויפגאבע פאר ציון. 
און דער יחיד איז א טייל פון די בויער. דערפאר הויבט זיך אַן די גאנצע 
שפּראד פון דער תורה מיט דעם יחיד און ענדיגט זיר מיט'ן רבים -- ראה 
אנכי נותן לפניכם --- ביי אונז שפּילען ביידע א וויכטיגע ראַלע דער יחיר 
-- ראה --- און לפניכם --- דער רבים . . . 
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אחדות ביי אידען 


רש"י ברענגט דעם מדרש אגדה, למה נסמכה פּרשת אתם נצבים לקללות? 
לפי ששמעו ישראל מאה קללות חסר שתים חוץ ממ"ט שבתורת כהנים, הוריקו 
פּניהם ואמרו מי יוכל לעמוד באלו, התחיל משה לפייסם אתם נצבים היום, 
הרבה הכעסתם למקום ולא עשה אתכם כלייה והרי אתם קיימין לפניו (תנחומא 
נצבים). -- ווארום שטעהט די פּ' נצבים לעבען תבוא ? ווען די אידען האָבען 
געהערט 98 קללות איז זייער פּנים גרין געװאָרען און זיי האָבען געפרעגט: 
ווער װועט דאָס קענען אויסהאלטען אזעלכע גרויזאמע קללות ? האָט זיי משה 
מפייס געווען און געזאָגט אתם נצבים היום . . . אייגענטליר מיט װאָס האָט 
זיי משה רבינו בארוהיגט און איבערגעבעטען ? נאָר טאקע אין דעם װאָרט 
פון "כולכם" ליגט איבערבעטען. די שרעקליכסטע תוכחות און גרויזאמסטע 
קללות וועלען אייר ניט קענען צוברעכען אויב איהר װועט האָבען אחדות און 
זיין צוזאמען . . . אתם נצבים --- איהר װועט האָבען אן אמת'ע עמידה -- 
אן עקזיסטענץ, אויב "כולכם" -- אז איהר װועט זיר האלטען צוזאמען. 


:1 
שבת תשובדד-רדער העכערער זין פון תשובה 


קיין פאָלק אין דער וװעלט האָט זיך נישט אזויפיל פארנומען מיט 
שטודירען די מענשליכע נשמה וי דאָס אידישע פֹאֶלָק, מיר זיינען די 
פּיאַנערען פון תשובה. מיר, אידען, האַָבע1 נעגעבען דער וועלט דעם באגריף 
פון תשובה, דעם געדאנק אז א חטא איז נישט אויף אייביג ; מיר האָבען 
דערציילט דער וועלט אז אין איין טאָג קען א מענש זיין א חוטא און דעם 
אנדערעז טאָג א צדיק (אתמול הי' שקוץ ומתואב ועכשיו נחמד וידיד, רמב"ם 
הלכות תשובה). תשובה איז ביי אונז נישט נאָר א טיי? פון דער תורה, איינע 
פוז איהרע תרי"ג מצוות און גרונד פּרינציפּען : די מצות עשה פון "ושבת 
עד הי אלקיך ושמעת בקולו". תשובה איז ביי אונז אויד פארבונדען מיט 
וועלט-עקזיסטענץ, זי איז א גיטליכע מתנה װאָס דער רבש"ע האָט מיט איהר 
באשאַנקען די מענשהייט כדי צו פארזיכערען דעם קיום פון דער וועלט. 
הקביה ברא עלמין ומחריבן (זוהר ומד"ר) --- א לענגערע צייט פארץ 
באשאפען אונזער עקזיסטירענדע וועלט, האָט גדט געהאט באשאפען מעהרע- 
רע וועלטעןז, נאָר ניט קענענדיג דולדען די שלעכטסקייט און פארדאָרבענקייט 
פון די מענשען האָט ער זיי פארניכטעט ביז תהו ובוהו. כדי אָבער צו קענעו 
האָבען א דויערהאפטע בריאה האָט ער פאר'ז באשאפען אונזער וועלט זיר 
דערטראכט צום געדאנק פון תשובה, צו געבען דעם מענשען די מעגליבקייט 
צו פארריכטען זיינע טעות'ן און דורך דעם פארהיטען די וועלט פון אונ- 
טערגאנג. און דערפאר געפינען מיר טאקע אז תשובה איז באשאפען געװאָרען 
נאָר פאר דער וועלט. מיר אידען האָבען ערפונדען די רפואת הנפש צו דער 
גייסטיגער קראנקהייט פון א מענש. מיר ווייסען אז די מענשהייט איז קראנק, 
די וואונדערבארע נייע דערפינדונגען געהען פאָראויס אַבער דער מענש 
אלייז, דער בחיר היצורים, נעהט אלץ צוריק און צוריק, דערפאר האָבען מיר 
אידען געשאפען א צייט פאר תשובה, א צייט צו פּראָקלאמירען א קאמף 
פאר דער דערהויבונג פון דעם מענשען, פאר אויסגלייכען דעם פּאָרטשריט 
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פון מענשען מיט דעם פאַרטשריט פון טעכניק און נייע ערפינדונגען ; און 
דערפאר זאָגט מען ביי אונז אידען פון ראש השנה ביז נאָך יום כפּור "לעילא 
לעילא". דעם מענש האָט מען געגעבען די מענליכקייט צו קלעטערעז העכער 
און העכער אויף דעם לייטער װאָס שטעהט אויף דער ערד אָבער דערגרייכט 
צו די העכסטע הימלען. תשובה גיט אמונה צו דעם מענשען זיך צו דער- 


הויבען פון דעם טיפסטען אָפּגרונד ביז צו דעם העכסטען הימעל, גדולה 
תשובה שמנעת עד כסא הכבוד (יומא פּ"ו). 


תשובה מאהבמה -- תשובמה מיראה 

אונזערע חכמים רעכענען אויס צוויי מינים תשובה : די ערשטע איז -- 
תשובה מיראָה, װאָס נעמט זיך פון פּרימיטיווסטען מענשליכען געפי? פון 
מוראַ פאר שטראָף ; די צווייטע -- איז תשובה מאהבה --- פון ליבשאפט 
און אנערקענונג צום באשעפער. דאָס איז דער געפיה?ל װאָס קומט פון טיעפען 
באוואוסטזיין אז מיר זיינען קליין און נישטיג געגען דער ריזיגער ג-טליכער 
קראפט, װאָס באלעבט און באווענט די גאנצע יצירה, און אז בלויז וועז דער 
מענש באהעפט זיך מיט דער דאָזיגער ג-טליכער, אונזעהבארער קראפט, 
װאָס דרינגט אריין אין די טיפענישען פון זיין הארץ --- בלויז דאן קאָן זיר 
דער מענש דערהויבען און אויסשטראלען פון זיך עפּעס אזעלכעס װאָס 
קומט פון ג-טליכע קוואלען. 

דערפאר האָבען אונזערע חז"? געזאָגט אז "תשובה מאהבה זדונות 
נעשו לו כזכיות" (יומא דף פּ"ו) -- ווען איינער טוט תשובה מיט'ן גאנצען 
הארץ קען די עברה פארוואנדעלט ווערען אין א מצוה. אָבער א תשובה מיראָה 
האָט נישט די קראפט צו פארואנדלען די עברה אין א מצוה. 
אין װאָס באשטעהט אייגענטליך, דער אונטערשייד פון תשובה מאהבה 
צו תשובה מיראָה ? 

דער חילוק צווישען תשובה מאהבה און תשובה מיראָה איז װאָס תשובה 
מאהבה איז במחשבה און תשובה מיראָה איז במעשה -- ווען א מענש 
טוט תשובה צום רבש"ע מאהבה, פון ליעבשאפט, ענדערט דאָס דעם גאנצען 
געדאנקענגאנג זיינעם. די מחשבה, דער געדאנק, איז דער װאָרצעל װאָס 
פון איהם וואקסען ארויס די מעשים פון מענשען. דער דיבור פון מענש 
ווערט אויך קאַנטראַלירט פון זיין מוח. דער מוח איז דער צענטראלער אפּא- 
ראט װאָס פיהרט אָן מיט אלע מענשליכע אַרגאנען און קאָנטראַלירט דעם 
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מענשענס מעשים. אנדערש איז אָבער תשובה מיראָה -- װאָס א מענש טוט 
צוליב מורא. דער תשובה געפיהל ווערט קאַנטראַלירט פון צייטווייליגער 
התעוררות, פון צייטווייליגען שרעק װאָס בייט דעם מענשענ'ס מעשים, אָבער 
נישט די מחשבה. דער נביא ישעי' רעדט וועגען די צוויי סאַרטען תשובה : 
יעזוב רשע דרכו ואיש אָון מחשבותי! -- דער רשע זאָל פארלאָזען זיין 
וועג און דער אומגערעכטער מענש -- זיינע געדאנקען. דער נביא רעדט 
וועגען די דאָזיגע צוויי קאטעגאָריעס: וועגן דם רֹשׁע און וועגען דעם 
איש אָון. איין קלאס מענש איז דער װאָס פארלאָזט זיין וועג, זיינע מעשים, 
אָבער זיין געדאנקענגאנג, זיין בליק אויפ'ן לעבען בלייבט דער זעלבער. די 
אנדערע קאטעגאָריע איז --- ואיש און מחשבותיו --- װאָס נישט נאַר די מעשים 
ענדערט ער, נאָר אויך די מחשבות. און זעהר מערקווירדיג איז דער מדרש 
(ויקראַ ג) אויף דעם פּסוק : יעזוב רשע דרכו וכו! ; "רבי יצחק ורבי יוסי 
בר חנינאָ, רבי יצחק אָמר כאָדם שהוא מלחים שתי נסרים ומדביקן זה 
לזה, רבי יוסי בר חנינאָ אָמר כאָדם שהוא מלחים שתי כרעי המטה ומדביקן 
זה לזה." --- יעדער איינער פון די תנאים טייטשט אויס א באזונדערען אופן 
פוז תשובה; רבי יצחק רעדט וועגען תשובה מאהבה װאָס א מענש טוט תשובה 
מיט טיפער אנערקענונג, דער דאָזיגער מין תשובה באהעפט דעם מענשען צו 
גיטליכקייט. אנדערש איז אָבער די תשובה סמיראה װאָס ענדערט נאָר 
דעם מענשענ'ס מעשים, אָבער מאכט נישט קיין רעװואָלוציע אין דעם מענ- 
שענ'ס געדאנקענגאנג, זיין דערנענטערונג צו גדט ווערט אויסגעדריקט פון 
דעם תנא רבי יוסי בר חנינא. 

איצט וועלען מיר קענען פארשטעהן פארװאָס דער כח פון תשובה 
מאהבה מאכט אז עברות זאָלען פארוואנדעלט ווערען אין מצוות (זרונות 
נעשית לו כזכיות) און ביי תשובה מיראה איז זרונות נעשית לו כשגגות 
-- דאָס הייפט, עס פארקלענערט די עבירות פון מזיד אויף שוגג ; די עברה 
װאָס ער האָט געטאָן מיט זיין ווילען ווערט פאררעכענט וי גלייר ער װאָלט 
עס געטאָן ניט וויסענדיג. 

עס זיינען פאראן צוויי באגריפען וועגען שטראַפען א מענשען : א 
וועלטליכע און א אידישע ; דער אידישער באגריף איז אז ווען א מענש 
טוט אן עוולה בשוגג, ניט וויסענדיג, דארף מען איהם אויך באשטראָפען. 
ווען א מענש הרג'עט איינעם אומגערן (בשוגג) -- גולה לערי מקלט 
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עד מות הכוה"ג --- אָדער ווען ער טוט א מלאכה אום שבת בשוגג, איז ער 
מחויב צו ברענגען א קרבן חטאת, ווייל אומוויסענהייט, נישט פאָרזיכטיגקייט 
נעמט זיר פון נאכלעסיגקייט, ווייל א מענש איז אייביג געװואָרענט, א מענש 
האָט שטענדיג דעם דין פון א אדם המזיק, אפילו ווען ער טוט יענעם שלעכטם 
אומוויסענדיג, אפילו ווען ער שלאָפט. דערפאר געפינען מיר אז אונזערע 
חז"? האָבען זיד באצויגען מיט מעהר שטרענגקייט צו דעם געלערענטען 
מאז וי צו דעם ניט-באוואוסטזיניגען מאן. ביי א תלמיד חכם, איז אפילו 
שגגות נעשו לו כזדונות -- דער מענש װאָס קען לערנען קען נישט פאר- 
ענטפערען זיין עוולה אז ער האָט עס געטאָן אומוויסענד, זיין מוחה דארף 
שטענדיג פונקציאָנירען, זיין אויג דארף שטענדיג זיין וואד. אנדערש איז 
אַבער ביי דעם עם-האַרץ, ביי איהם איז אפילו זדונות נעשית להם כשנגות 
-- װועז ע ר טוט אן עוולה איז דאָס ניט ווייל ער האָט געװאָלט טאָן, נאַר 
ווייל ער האָט אנדערש נישט פארשטאנען, ווייל ער האָט נישט געלערענט, 
וועז ער װאָלט געלערענט װאָלט ער אן אנדער מענש געווען, און דערפאר 
איז דער אידישער באגריף וועגען עונש א שטרענגערער און הארבערער װי 
דער וועלטליכער. 
ספק און ודאי 


אין דעם װועלט-קאָדעקס געפינען מיר ניט קיין שטראָף פאר א מענשען 
װאָס טוט אןז עוולה אומשולדיג, ווען ער קען איבערצייגען אין געריכט, אז 
די זאך איז געטאַן געװאָרען ניט מיט זיין וויסען, ווערט ער ניט באשטראָפט, 
אָבער דער אידישער שלחן ערוך, באשטראָפט דעם ספק מעהר װווי דעם ודאי. 
וי מיר געפינען אין דעם רבינו יונה אין ברכות וזהו עיקר היראה ליזהר 
מהפסקות, ושלא לעשות המצוות עיד הרגל, שעונש הספק יותר מהודאי! 
-- א דאיה איז וועז א מענש האָט געטאָן אן עברה װאָס איז א ודאי איז גענוג 
ווען ער ברענגט א קרבןז, װאָס איז ווערט א מעה; און וועז ער האָט געטאַן אן 
עברה װאָס איז א ספק, ברויך ער צו ברעננען 2 סלעים, װואָס דאָס איז 48 
מעיז, און נאָד זאָגט דער רבינו יונה: והטעם בזה אומר מורי הרב שהוא 
מפּני שעל הודאי משים האָדם החטא אל לבו ודואג ומתחרט עליו וחוזר 
בתשובה שלימה, אבל על הספק עושה סברות ואומר אותה חתיכה 
שאכלתי אולי היתה מתרת ולא ישית אל לבו לשוב, ולזה החמירו בו 
יותר --- וויי? ביי אן עברה װאָס איז ודאי באדענקט זיר דער מענש, אז ער 
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האָט געטאָן אן עברה און ער זאָרגט און האָט חרטה און טוט תשובה דארויף, 
אָבער ביי א ספק עברות מאכט דער מענש אליין אייגענע סברות און ער זאָגט : 
אפשר האָב איד איבערהויפּט ניט געטאָן קיין עברה און ער װועט ניט דענקען 
אז ער ברויכט תשובה צו טאָן, און דערפאר האָט מען ביי א ספק נאָך מעהר 
מחמיר געוועו. 
תשובה און שבת 

ווען מיר פארשטעהען שוין דעם טיפען אינהאלט פון תשובה וועלען מיר 
אויד קענען פארשטעהןז די באדייטונג פון שבת שובה, פארװאָס מוזען מיר 
האָבען איינע פון די זיבען טעג פון ראש השנה ביז יום הכפּורים א טאָג פאר 
שבת תשובה ? ניט ווייל די תשובה דארף העלפען פארשטארקען דעם 
שבת, נאָר ווייל דער שבת װועט העלפען דער תשובה. 


שבת און תשובה פליסען פון איין קוואל, פּונקט וי שבת נעמט צו די וואַ- 
כעדיגקייט און די פּראַסטקײט פון דער גאנצער וואָך, אזוי טוט אויר תשובה. 
זי נעמט ארויס דעם מענשען פון זיין װאַכעדיגען לעבען און ברענגט איהם 
אריין אין העכערע אצילות'דיגע וועלטען. פּונקט װי שבת גיט צו א נייע 
נשמה אין דעם מענשענ'ס לעבען (וביום השביעי שבת וינפש, לשון נפש), 
אזוי ברענגט אויר תשובה צום מענשען א נשמה יתירה -- א נייעם בליק און 
א נייעם באגריף אין דעם אינהאלט פון מענשליכען לעבען. פּונקט וי שבת 
נעמט ארויס דעם מענשען פון זיין רשות הרבים'דיגען לעבען אין זיין אייי 
גענעם רשות היחיד, אזוי איז אויך די ווירקונג פון תשובה, צו מאכען אן 
ענדערונג פון טאָג-טעגליכען לעבען פון א גאנץ יאָהר, צושיידען זיר מיט די 
שלעכטע און באהעפטען זיר צום גוטען. דאָס איבעררייסען מיט דעם נעכטען, 
מיט'ז נעכטיגען שקוץ ומתועב'דיגען לעבען און אָנפאנגן שוועבען אין וװועל- 
טען פון אמת וצדק --- פון גערעכטיגקייט און ליבשאפט. א גרויסער פּא- 
ראלע? איז פארהאן אין די צוויי שעהנע ג-טליכע װערטער;: שבת און 
תשובה. דערפאר געפינען מיר אז אִדם הראשון, דער ערשטער מענש פון 
דער וועלט האָט פארבונדען די צוויי באגריפען פון שבת און תשובה מיט 
אייז הארמאַנישען געדאנק : "פּגע בו אָדם הראשון בקין א"ל מה נעשה בדינר? 
אֵ"? עשיתי תשובה ונתפּשרתי -- התחי? אִדם הראשון מטפח על פּניו 
ואמר כך הוא כחה של תשובה ולא הייתי יודע, מיר עמד אִדֶם הראשון 
ואָמר מזמור שיר ליום השבת. (מ"ר נראשית) -- אָדם הראשון האָט זיר בא- 
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געגענט מיט קין און האָט איהם געפרעגט : װאָס איז געװאַָרען מיט דיין רין ?ָ 
האָט קין געענטפערט אז ער האָט תשובה געטאָן און האָט זיך אויסגעגליכען, 
האָט זיר אָדם הראשון געפּאטשט אין זיין פּנים און געזאַגט: אזוי גרויס איז 
דער כח פון תשובה און איך האָב עס נישט געוואוסט ! האָט ער זיך גלייך 
געשטעלט זאָגען דעם מזמור פון שבת. אִדם הראשון האָט געדענקט אז דער 
באגריף פון תשובה איז מעהר ניט וי א כפּרה -- צו פארגעבען דעם מענ- 
שענ'ס עברות. אָבער תשובה קען ניט ענדערען דעם מענשען, מאכען איהם 
פון שלעכט גוט. תשובה האָט נישט בכח צו מאכען פון א פארדאַרבענעם מענ- 
שען א פיינעם און אָרענטליכען מענש. דערפאר האָט ער געפרעגט קינ'ען 
מה נעץשה בדינך ? -- װאָס איז מיט דיין דין געװאַרען, אודאי פארשטעה 
איד אז דו ביזט דער זעלבער רוצח וי נעכטען, אָבער מיט דיין דין װאָס 
איז געװאַרען ? האָט מען דען אין הימעל מכפּר געווען די עברה ? האָט קין 
געענטפערט: ניט נאָר האָט מען מיר מכפּר געווען אין הימעל די עברה, נאַר 
אויד עשיתי תשובה ונתפּשרתי -- איך האָב זיך אויסגעגליכען מיט זיך 
אליין, איר אליין בין געװאָרען אן אנדער מענש, ניט נאַר מיט דעם רבש"ע 
בין איד אדורדך געקומען נאָר איך האָב אויך באזיגט מיינע שלעכטע 
רוצח'שע אינסטינקטען. האָט אדם הראשון אויסגעשריען מיט גרויס בא- 
גייסטערונג : כך גדול כחה של תשובה ! ? -- אזא כח האָט אין זיר תשובה ? 
אויב תשובה קען אריינברענגען אזא רעװאַלוציע אין מענשענס לעבעו, 
פּתח ואַמר מזמור שיר ליום השבת. דער געדאנק פון שבת היילט רי מענש- 
ליכע נשמה וי תשובה היילט אויס די גייסטיגע קראנקהייט פון א מענש ; 
שבת ענטהאלט אין זיר די זעלבע גייסטיגע ווייטאמינעז וי תשובה, דערפאר 
דארף מען האַבען א שבת פאר תשובה. 


חאת הברכה 
סוכות--שמיני-עצרת--שמחת-תורה 


די לויתן פוכה און די סדום'שע סוכה 


וועז עס קומט דער יום טוב פון שמיני עצרת געהט אריין דער איד אין 
סוכה און געזעגענט זיר מיט זיין צייטווייליגער דירה, װאָס ער איז אין איהר 
געזעסען זיבען טעג. מיט גרויס ליבשאפט געזעגענט זיך דער אייביגער איד 
מיט זיין אייביגער סוכה מיט די ווערטער פון : "יהי רצון מלפניך כשם 
שקימתי וישבתי בסוכה זו כן אזכה לשנה הבאָה לישב בסוכת עורו 
של לויתן" -- זאָל זיין דער ווילען פון ג-ט, אז אזוי װוי איך בין געזעסען 
איז דער סוכה אזוי זאָל איד זוכה זיין צו זיצען דעם קומענדען יאַהר אין דער 
סוכה פון לויתנ'ס פעל. --- אייגענטליך, װאָס איז די באדייטונג פון דער 
ברכה פון זיצען איבער א יאַהר אין פעל פון לויתן ? װאָס פאר א גליק איז 
דאָס פאר דעם איד ווען ער וועט שוין זוכה זיין צו זיצען אין דער סוכה װאָס 
איז געמאכט געװאָרען פון דער הויט פון לויתן ? די דאָזיגע ברכה איז זיכער 
באגרינדעט אויף דער גמרא אין בבא בתרא דף ע"ה, וואו עס ווערט דער- 
מאַנט אין נאָמען פון רבה אָמר ר' יוחנן, אז לעתיד לבוא װועט דער רבונו 
של עולם מאכען א סוכה פאר די צדיקים פון דער פעל פונ'ם לויתן (יאמר 
רבה אמר ר' יוחנן עתיד הקב"ה לעשות סוכה לצדיקים מעורו של לוית)). 
אָבער דער מאמר איז אומפארשטענדליד : אין װאָס באשטעהט אייגענטליך 
די זכיה פון די צדיקים צו זיצען אין דער סוכה פונ'ם לויתנ'ס הויט ? 

ווען מיר וועלען באטראכטען די פארגאנגענהייט פון דעם אידען און 
זיין אייביגען געראנגעל מיט די שונאים, מוזען מיר קומען צו דער איבער- 
צייגונג, אז אין דער ברכה פון דעם יהי רצון, װאָס א איד זאָגט שמיני עצרת, 
ליגט באהאלטען אלע אידישע שטרעבונגען װאָס זיינען פארבונדען מיט 
אונזער צוקונפט. נישט נאָר א ברכה זאָגט א איד אין דער סוכה נאָר ער 
דריקט אויך אויס זייז שטרעבונג אין דער סוכה. די סוכה װאָס "צלתה מרובה 
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מחמתה", אין אונזער גלות לעכען זיינען אונזערע פינסטערע טעג מעהרער 
װוי אונזערע ליכטיגע טעג, די סוכה װאָס סימבאַליזירט דעם אייביגען 
אידישען וואנדערער װאָס האלט אין איין בויען סוכות אין פרעמדע לענדער 
אָהן א באָדען אונטער די פיס און אִהן א דאך איבער'ן קאָפּ, די זעלבע 
סוכה װאָס דריקט אויס די שלעכטקייט פון גלות דערמאַנט אָבער אויך 
אונזער גליק װאָס ליגט באהאלטען ווען מיר געפינען זיך אין אונזער אייגען 
לאנד. 


דער לויתן איז א שרעקליכע באשעפעניש אין ים, וי עס ווערט דערמאַנט 
אין דער גמרא בבא בתרא, אז ווען דער לויתז ווערט הונגעריג געהט ארויס 
פון זיין מויל א שטארקע היץ װאָס מאכט זידען און קאָכען אלע וואסערען 
פון דער וועלט. דער לויתן איז אויך א סימבאָל פאר די אידישע שונאים, 
וי עס ווערט דערמאַנט אין ישעי' כ"ז א': "נחש בריח ונחש עקלתון." 
פּונקט וי די שונאים שפּייען מיט אנטיסעמיטישער גיפט נעגען דעם אידישען 
פאלק אזוי טוט אויך דער לויתן שפּייען מיט פייער געגען די באשעפענישען 
פון ים װאָס ער ווארפט אויף זיי אַן א געפערליכע שרעק (שבת דף ע"ר), 
און אזוי װוי דער לויתז װויל איינשלינגען אלע ברואים װאָס געפינען זיר אין 
ים, אזוי ווילען אונזערע שונאים אין יעדען דור איינשלינגען און פארניכטען 
דאָס אידישע פאָלק. דערפאר קומט א איד אין סוכה און זאָגט זיין "יהי 
רצון?" אז ער זאָל זוכה זיין צו דערלעבען די צייט װאָס ער װעט נאָך 
קענען זעהן די פעל פונ'ם לויתן. קיין זאך קען נישט ארויסרופען ביי דעם 
אידעז אזוי פיל צופרידענקייט וי דער טאָג װאָס דריקט אויס די נקמה אין 
אונזערע שונאים. עס איז באזונדער וויכטיג אין אונזערע טעג וען מיר 
הערען אז עס זיינען נאָר פאראנען ביי אונז אזעלכע סוחרים װאָס פיהרען 
ביזנעס מיט יענע װאָס זייערע הענט זיינען באפלעקט מיט אידיש בלוט. 
מען מוז געדענקען אז די בעסטע זיכערקייט פאר דער אידישער צוקונפט איז 
די פארניכטונג פון אָט דער שרעקליכער חיה וואָס האָט אומגעבראכט א 
דריטעל פון אונזער פאלק ; און יעדע עקאַנאָמישע פארבינדונג מיט די 
נעכטיגע שונאים שטארקען אָט די שרעקליכע פארזעהעניש, װאָס האָט גע- 
װואַרפען א שרעק אויף דער גאנצער וועלט אין געשטאלט פונ'ם לויתן װאָס 
וויל איינשלינגען די שוואכערע און די קלענערע. 
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די סדוםי'שע סוכה 


איצט דארפען מיר פארשטעהן דעם מערקווירדיגען מאמר פון ילקוט 
שמעוני ;: "כל המקיים מצות סוכה בעולם הזה הקב"ה נותן לו חלקו לעתיר 
לבא בסוכתו של סדום, שנאמר אלקים דבר בקדשו אעלזה אחלקה שכם 
ועמק פוכות אמדד, זו פוכתו של סדום שהיתה מפוככת בשבעה אילנות שהו 
מסוככות זו על גב זו גפן תאנה ורימון ופרסק ושקדים ואגוז ותמרים על 
גביהם", --- דער װאָס איז מקיים די מצוה סוכה אויף דער וועלט װועט ער 
זוכה זיין אויף יענער וועלט צו זיצען אין דער סוכה פון סדום. אייגענטליך, 
װאָס פאר א גליק איז דאָס צו זיצען אין דער סוכה פון דער שלעכטער שטאָט 
סדום ? 
די לעצטע פּאַר יאֶהר נאָר דער מלחמה, ווען מיר האָבען געלייענט װי 
אידישע סאַלדאטען פון ברוקלין האָבען פארבראכט אין די שעהנע פּאלאצען 
פון הערמאן גערינג, אָדער וי אידישע באַיעס האָבען זיר אָפּגערוהט אין דער 
דעקאַרירטער שעהנער ווילא פון געבלס' לוקסוס פּאלאץ; און דאָס זעלבע 
האָבען מיר דאָ אין אמעריקע בייגעוואוינט וי די שווימענדיגע יאכט-שיף 
פון דעם גרעסטען צורר היהודים היטלער, איז צוגעשוואומען צו די ברעגען 
פון דער פרייער אמעריקע און א אידישער אמעריקאנער בעאמטער האָט בא" 
גריסט די אלע חשוב'ע געסט װאָס זיינען געקומען אָנקוקען די וואונדערבארע 
שעהנע שיף אין וועלכער היטלער האָט ארויסגעגעבען זיינע שרעקליכע 
גזרות אויף דעם אידישען פאָלק ; און אויף דעם זעלבען שטו? וואו ס'איז גע 
זעסען דער מענש װאָס האָט פּראָקלאמירט די פארניכטונג פונ'ם אידישען 
- פאָלק, זיצט א זוהן פון דעם פאלק און באגריסט די אריסטאַקראטיע פון 
אמעריקאנער פאָלק און פארגעסט נישט צו דערמאַנען אז געהענדיג אָנ- 
געטאָן אין דער אמעריקאנער יוניפאָרם איז ער באזונדער שטאַלץ צו דער" 
מאַנען אז ער איז א קינד פון דעם אייביגען פאָלק, װאָס אפילו היטלער מיט 
זיינע מאַדערנע פארניכטונגס אינסטרומענטען האָט אויך נישט געקענט פאר" 
ניכטען -- דאָס איז א לעבעדינע אילוסטראציע פון דער סוכת סדום, אז 
מיר אידען האָבען דערלעבט צו זעהן אז אין די סדומ'ישע סוכות פון די 
היינטיגע מאָדערנע אנטיסעמיטען שפּאצירט ארום דער אייביגער איד אויף 
די קברים פון זיינע שונאים. "כל?ל המקיים מצות סוכה בעולם הזה", דער 
װאָס פארשטעהט דעם טיפען אינהאלט פון מצות סוכה, אז די סוכה איז די 
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שטענדיגע היים, וואו דער איד האָט אויסגעזונגען דאָס געזאנג פון זיין איי- 
ביגקייט, אז די סוכה איז געווען און װעט בלייבען דער בית היוצר, --- דאָס 
אָרט וואו מען האָט געשאפען געשיכטע צו פאראייביגען דעם היינט מיט'ן 
נעכטען. די קינדער וועלען נאָר דערלעבען ארומצוגעהן אין די סוכות פון 
די נעכטיגע סדום ועמורה'ס. 


שמיני עצרת אין ארץ און שמיני עצרת אין חוץ לאַרץ 

שמיני עצרת איז א יום טוב פאר זיך (רג? בפני עצמו), װאָס ווייזט 
אונז דעם חילוק פון א גלות לעבען און א פריי לעבען. אויב אין גלות 
איז שמיני עצרת, װאָס איז דער יום טוב פון גשם, דער טאָג װאָס מען בעט 
אויף אונזערע מאטעריעלע באדערפענישען, אָפּגעטײלט פון שמחת תורה -- 
א טאָג פון גייסטיגער דערהויבונג --- איז אָבער אין ארץ ישראל שמיני עצרת 
און שמחת תורה פאראייניגט אין איין טאָג. דאָרט איז דער גֹשם און דער 
רוח פאראייניגט אין איין יום טוב. אין דער מדינת ישראל זיינען אונזערע 
פּאַליטיש-עקאַנאָמישע פּראָבלעמען אויד הייליג. מיט דעם אונטערשיידט זיך 
דער היינטיגער שמיני עצרת פון מדינת ישראל פון אונזער שמיני עצרת 
איז חוץ לארץ, װוי עס ווערט שוין אויסגעטייטשט אין דער גמרא סוכה, אז דער 
אכטער טאָג סימבאָליזירט דעם אידישען פּלאץ אין דער וועלט-געשיבטע 
און דער יום טוב שמיני עצרת דריקט אויס דעם פּאַליטישען כאראקטער 
פונ'ם אידישען פאָלק בנוגע די אנדערע פעלקער : א גאנצען יום טוב אין 
דער איד מקריב זיבעציג אָקסען כנגד די זיבעציג פעלקער. ער הויבט אַָן 
פון דרייצען און ענדיגט ביי זיבען. דעם ערשטען טאָג יום טוב איז מען 
מקריב דרייצען פּרים און דעם זיבעטען טאָג איז מען מקריב זיבען אַקסען, 
און איזן דעם אכטען טאָג יום טוב איז דער איד מקריב מעהר נישט וי איין 
אָקס, פאר זיין אייגענעם פאָלק, די גמרא אילוסטרירט דאָס מיט א משל; 
"משל למלך בשר ודם שאַמר לעבדיו עַשוֹ לי סעודה גדולה, ליום אחרון 
אמר לאוהבו עשה לי סעודה קטנה כדי שאהנה ממך" -- א מש? צו א מלך 
װאָס האָט געזאַגט צו זיינע קנעכט : מאכט מיר א גרויסע סעודה; און דעם 
לעצטען טאָג האָט ער געזאָגט : מאכט מיר א קליינע סעודה, כדי איך זאָל פון 
אייד הנאה האָבען. אין אונזער גאנצען גלות-לעבעז האָבען מיר דאָס בעסטע 
אוועקגעגעבען פאר פרעמדע און דאָס ערגסטע האָבן מיר גענומען פאר 
זיר;:; דעם גרעסטען חלק פון אונזער לעבען האָבען מיר געהאָלפען בויען 


הדרש והרעיון 19 


פרעמדע פעלקער. אונזערע פינאנסירען, וויסענשאפטסלייט, דענקערס, פּאָעטען 
האָבען געהאָלפען בארייכערען און באשעהנערען די קולטורען און עקאָנאָמישע 
ווערטען פון פרעמדע ; פאר פרעמדע פעלקער האָבען מיר מקריב געווען גאנצע 
זיבעציג אָקסען און פאר אונז גופא האָבען מיר זיר שטענדיג באנוגענט מיט 
איין אָקס ; גרויסע סעודות האָבען מיר שטענדיג געמאכט פאר פרעמדע און 
מיר אליין האָבען זיר שטענדיג באנוגענט מיט א קליין סעודה'לע. דער 
היינטינער שמיני עצרת דארף זיין פארקערט: "ביום השמיני עצרת תהי' 
לכם? -- דער גאנצער יום טוב דארף זיין אָפּנעגעבען פאר אייך (לכם), 
אונזערע אַנשטרענגונגען אין עקאַנאָמישען און פינאנציעלען לעבען מוזען 
זיין קאָנצענטרירט פאר אונז אליין. די אומשטענדען אין מדינת ישראל 
פארלאנגען בפירוש אז די גרויסע סעודות זאָלען מיר אָפּנעבען פאר דעם 
וואוילזיין פון אונזער לאנד און אונזערע אינטערעסען און די קליינע סעודות 
קענען מיר אָפּגעבען פאר פרעמדע. 
שמחת תורה אין דעם אירישען לעבען 

שמיני עצרת ביינאכט וועלען אידען ארומגעהן מיט דער ספר תורה אין 
די הענט און מאכען הקפות ארום דער בימה און זינגען דעם אלטען ניגון: 
"נגיל ונשיש בזאת התורה כי היא לנו עוז ואורה". --- לאַמיר זיין גליקליך 
אוז לאָמיר זיר פרייען מיט דער דאָזיגער תורה, ווייל זי איז אונזער שטארקייט 
אוז אונזער ליכטיגקייט. 

שטארקייט און ליכטיגקיים זיינען אונזערע כלי זיין מיט וועלכע מיר 
האָבען באקעמפט אונזערע געגנערס אין די שווערסטע צייטען ; שטארקייט 
- אוז ליכטיגקייט איז דער פּירוש פון דער אידישער רעליגיע און דער גרויסקייט 
פון אידישען פאָלק. דאָס איז דער אינהאלט פון אונזער פרייד װאָס פילט אָן 
דעם אידען שמחת תורה. שמחת תורה איז א פייערונג פאר ג-ט'ס 
װאָרט ; א פייערונג פאר אונזער אייביגקייט. סיר פּראָקלאמירען שמחת 
תורה פאר דער וועלט, אז אין אונזער תורה ליגט אונזער שטארקייט; 
און דאָס איז דער טיפער אינהאלט פון די הקפות אין וועלכע מיר שרייען 
אויס אז אונזער ספר איז שטארקער פון אייער שווערד, אז חכמה איז 
שטארקער ווי אייזען. מיר, אידען, טראָגען א געשריבענעם דאַקומענט, ניט 
קיין שווערד, נישט קיין שפּיז אָדער אנדער וואפען מיט וועלכע פעלקער 
די צוויי פעסטע איבערצייגונגען ביי דעם אידען פון דער אלטער אידישער 
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קעמפען. װוי מיר װאָלטען זאָגען צו דער וועלט : זעהט, אייערע שווערדען, 
קאנאַנעז, קריגס שיפען, אייזערנע און שטאָלענע כלים ווערע1 פארזשאווערט, 
צעבראַכען און קענען אייר ניט העלפען פון אונטערגאנג, ווען אייער שעה 
קומט ; זעהט, אייערע פעסטונגעז ווערעז געשפּאַלטען, אייערע ארמייען ווערען 
פארניכטעט און אָט דער געשריבענער דאַקומענט װאָס מיר טראָגען איז 
שטארקער װווי אלץ װאָס איהר קענט שאפען פון אייזען און שטאָל, פון אלץ 
װאָס איהר קענט אויסגעפינען מיט'ן שכל; דערפאר וייל אלע אייערע 
כחות זיינען מענשליכע און דער דאַקומענט װאָס מיר טראָגען און װאָס 
באשיצט אונז איז א גיטליכער. דאָס איז דער זין פון די הקפות, דאָס איז דער 
אינהאלט פון דער שמחה װאָס פילט אָן דעם אידען שמחת תורה. 

די צווייטע זאך װאָס אידען דריקען אויס שמחת תורה ביינאכט אין 
די קראפט פון ליכטיגקייט, "כי נר מצוה ותורה אור", --- מצוה איז א ליכט 
אוזן תורה איז א לייכטונג. די תורה איז דאָס ליכט פון דער וועלט, איז דאָס 
העכסטע װאָס קען געזאָגט ווערען און געשריבעז ווערען ; עס איז דאָס ליכט 
װאָס באלייכט די טונקעלקייט פון. די וועגען אויף וועלכע דער מענש 
וואנדערט ; עס איז דאָס ליכט װאָס פארטרייבט די װאָלקענס װאָס האָבען 
זיר פארשפּרייט אויף אונזערע הימלען. שטארקייט און ליכטיגקיים זיינען 
וועלט. די ערשטע איבערצייגונג איז, אז אין דער תורה ליגט אונזער שטאר- 
קייט ; אֶהן איהר װאָלט שוין פון אונז לאנג קיין געבעכעניש ניט געװען 
אויף דער וועלט ; מיר װאָלטען שוין לאנג געשלאָפּען דעם אייביגען שלאָף 
אויף דעם וועלט בית הקברות, וואו עס ליגען אלע פעלקער מיט וועלכע מיר 
האָבען געהאט א פארבינדונג. דער צווייטער פּונקט װאָס פארנעמט א 
גרויסען פּלאץ אין אונזער געשיכטע איז פרייליכקייט. דער שליסעל פון דער 
אידישער רעליגיע אין שמחה. קיין אמונה אין דער וװועלט האָט ניט אָנ- 
געזאָגט איהרע אַנהענגער: 7"דו זאָלסט דיך פרעהען", אזוי װוי די תורה 
האָט אָנגעזאָגט דעם אידען, למשל, בנוגע יום טוב. אָבער דער דאָזיגער 
אָנזאָג איז ניט נאָר וועגען יום טוב. עס איז דאַ א באזונדערער אויסדרוק 
אין דער אידישער טראדיציע װאָס רופט זיך אָן שמחה של מצוה, דאָס איז 
די באדייטונג פונ'ם יום טוב שמחת תורה. נישט נאָר דארפען מיר זיר פרייען 
מיט דער תורה, נאָר די תורה פרייט זיר אוירך מיט איהר פאָלק, װאָס פאר- 
קערפּערט אין זיר די שענסטע אידעאלען פון ליכטיגקייט און שטארקייט. 
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עמוד 


שורה 


ת קון 


טעות 
עולם 
עלם 
אפילו פאַר די עובדי 
ל"ז 


א רייזע װאָס דוי 
ערט גאַנצע פער- 
ציג יאָהר 

אינמיטען 

אשה 

דיין 

דערפאר האָט יעקב 


אל תירא עבדי יעקב 
ואל תיחת ישראל 
נאום די 

וטיהרו והחליפו את 
שמלותיכם 

הוי 

יעשו 

געשיכטע 

פהר 

אליין 


מלאה כל הארץ דעה 

װען פון 

אייגנטליך אויב זי 
האָבן מקריב גע- 
װען שלמים וגו 


פריהעדיגע 

הוא 

לכו 

זימנא וכו'י 
ותאגמין אל וגוי 


דעם שמש א פּאָר 
דאָלער 
וכרתא 


וביום השביעי שבת 
אלקי הרוחות וגו 


נשרה 

פון טבילה 

מעשליך 

נישט נור צו פאַר" 
גיסען נור אפילו 

שבת 

און 


ם עות 


תקון 


עילם 

עילם 

אויב זיי האָבן פון זיך אָבגעוֹאַ- 
שען פריִער די ע"ז 

אויב יעמאנד װעט זאָגען אַז ירו- 
שלים איז געבויט און דאָס גלות 
איז ניט איינגעזאַמעלט זאָלסטו 
נישט גלויבן וכו. װייל עס 
שטייט אין פּסוק אַז ירושלים 
װעט געבויט װערן נאָכדעם װי 
דער גלות װעט אינגעואמעלט 
ווערען. 

א רייזע װאָס איז פול מיט דער- 
דערנער... 


נאָכדעם 

אשר 

ריין 

אָבער אין גלות האָט יעקב מיט- 
גענומען 

אל תירא עבדי יעקב נאום ד' ואל 
תיחת ישראל כי וגוי 


והטהרו והחליפו שמלותיכם 


הוא 

יעשה 

תורה 

על ההר 

אַלע 

ר' פּפּייס --- װי די גמרא זאָגט אין 
סנהדרין ציך 

מלאה הארץ דעה את די 

ווען אויף 

אויב זי האָבן געקענט מקריב זיין 
עולות װאָס אי קדשי קדשים, 
האָבן זיי דאָך שלמים װאָס איז 
קדשים קלים אודאי געקענט 
מקריב זיין 

שפּעטערדיגע 

הוה 

לבו 

(חסר) -- ואפילו בימוי דגוג ומגוג 

וסגיאין, אלא בגין דבכל סטרין 
דקב"ה הוה 

בעפאָר שבת א פּאָר דאָלער 

וכתרא 

וביום השביעי יהי' לכם קודם 
שבת 

משה האָט געבעטן דעם אלקי 
הרוחות 

אַז דער מנהיג זאָל זיין לכל בשר 
וגוי 

עשרה 

פון נדה 

מענשליך 

נישט נור ניט צו עסען נור אויך 
ניט צו פאַרגיסען 

שבע 

איז 


0 
יא 


דצ 


= 


